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CAPÍTULO UM 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 





Este capítulo descreve como Sudyumna tornou-se uma mulher e 
como a dinastia de Vaivasvata Manu uniu-se com a Soma-vamía, 
ñ dinastia proveniente da Lua. 

Conforme o desejo de Maharaja Pariksit, Sukadeva Gosvâmi falou 
sobre a dinastia de Vaivasvata Manu, que outrora fora o rei Satya- 
vrata, o governante de Dravida. Enquanto descrevia esta dinastia, 
ele também narrou como a Suprema Personalidade de Deus, enquanto 
estava deitado nas águas da devastação, produziu do lótus provenien- 
te de Seu umbigo o Senhor Brahma. Da mente do Senhor Brahmã, 
Marici foi gerado, e seufilho era Kasyapa. De Kasyapa, através de 
'Aditi, foi gerado Vivasván, e de Vivasván veio Sraddhadeva Manu, 
Qque'nasceu do: ventre de Sarnjfià. A esposa de Sraddhadeva, Srad- 
dha, deu à luz dez filhos, e entre eles estavam Iksvaku e Nrga. 
Antes do nascimento de-Iksvaku, ó pai de Maharaja Iksváku, 
Sraddhadeva, ou Vaivasvata Manu, não tinha filhos, porém, pelá 
graça do grande sábio Vasistha, ele realizou um yajña para satisfa- 
ger Mitra e Varuna. Então, embora desejasse um filho, Vaivasvata 
Manu, pelo desejo de sua esposa, obteve uma filha chamada Па. 
Manu; entretanto, não ficou satisfeito com'o fato de ter uma filha. 
Conseqientemente, para a satisfação de Manu, o grande sábio Va- 
sistha orou para que Ilã setransformasse em um menino, e sua oração 
foi ouvida pela Suprema Personalidade de Deus. Assim, lã tornou- 
se um formoso jovem chamado Sudyumna. 

Certa vez, Sudyumna saiu a viajar com seus ministros. Ao sopé 
da montanha Sumeru, existe uma floresta chamada Sukumara, e logo 
que entraram nessa florestá, todos eles sé transformaram em mulhe- 
res. Quando Mahãrâja Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvámi 
qual a razão desta transformação, Sukadeva-Gosvami descreveu como 
Sudyumna, transformando-se em uma mulher, aceitou como espo- 
so Budha, o filho da Lua, com quem teve um filho chamado Purú- 
tava. Pela graça do Senhor Siva, Sudyumna recebeu a bênção de 
que viveria um mês como mulher e um més como homem. Assim, 
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ele recuperou o seu reino e teve três filhos, chamados Utkala, Gaya 
e Vimala, todos os quais eram muito religiosos. Depois, ele confiou 
seu reino a Purúravã e tomou a ordem de vida vânaprastha. 


VERSO 1 


эй{тйягч 
a int mf à | 
Фаіцага ча. амэ рата 9 8 


sri-ràjovàca 
manvantarâni sarvâni 
tvayoktâni srutâni me 
viryàny ananta-viryasya 
hares tatra krtüni ca 


Sreraja uvaca—o rei Pariksit disse; manvantarüni—tudo sobre 
os. períodos dos. vários Manus; sarvüni—todos eles; tvayà— por ti; 
uktüni—foi descrito; $rutani—foi ouvido; me—por mim; viryáni— 
atividades maravilhosas; ananta-viryasya—da Suprema Personalidade 
de Deus, cuja potência é ilimitada; hareh—do. Senhor Supremo, 
Hari; tatra—naquéles períodos manvantara; krtâni—que foram rea- 
lizadas; ca—também. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit disse: Meu senhor, Sukadeva Gosvâmi, descreves- 
te elaboradamente todos os períodos dos vários Manus e, dentro 
desses períodos, mencionaste as maravilhosas atividades da Suprema 
Personalidade de Deus, cuja potência é ilimitada. Tive a grande for- 
tuna de ouvir tudo isto ser narrado por ti. 


VERSOS 2—3 


ist eat ara AA 1 

a Asda SA geram lil 

aà aaa: її яя аң | 
атчы E ATA A l! 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


yo "sau satyavrato nama 
rajarsir dravidesvarah 

jnünam yo "tita-kalpünte 
lebhe purusa-sevayã 


sa vai vivasvatah putro 
manur àsid iti $rutam 

tvattas tasya sutàh proktà 
iksvüku-pramukhà nrpàh 


yah asau—aquele que era conhecido; satyavratah—Satyavrata; 
náma—pelo nome de; raja-rsih—o rei santo; dravida-Isvarah—o go- 
vernante das regides Dravida; jfñanam—conhecimento; yah—aquele 
que; atíta-kalpa-ante—no final do período do último Manu, ou no 
final do milênio passado; lebhe-—recebido; purusa-sevaya-—prestando 
serviço à Suprema Personalidade de Deus; sah-—ele; vai-—na verda- 
de; vivasvatah—de Vivasvàn; putrah—filho; manuh asit—tornou- 
se o Vaivasvata Manu; iti—assim; $rutam—já ouvi; tvattah—de ti; 
tasya—seus; sutàh—filhos; proktah—foi explicado; iksvaku-pramu- 
khàüh—encabecados por Iksváku; nrpáh—muitos reis. 


TRADUÇÃO 
Satyavrata, o rei santo de Dravidadesa que, pela graça do Supre- 
mo, recebeu conhecimento espiritual no fim do milênio passado, 
mais tarde, no manvantara seguinte [período de Мапи], tornou-se 
Vaivasvata Manu, o filho de Vivasvân. Foi de ti que recebi este co- 
nhecimento. Sei também que reis tais como Iksvaku eram filhos dele, 
como já explicaste. 


VERSO 4 


Wei ds mn aser durs 3. | 
жїнгє erar fred spprat я: Аз 


tesüm vamsara prthag brahman 
varnsanucaritàni ca. 
kirtayasva maha-bhaga 
nityam Susrúsata hi nah 
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tesam—de todos aqueles reis; varmsam-—as dinastias; prihak—se- 
paradamente; brahman—ó6 grande bráhmana (Sukadeva Gosvàmi); 
varsa-anucaritüni ca—e suas dinastias e características; kirtayasva— 
por favor, descreve; maha-bhüga—-ó pessoa afortunadíssima; nityam— 
eternamente; Susriisatam—que estamos ocupados em vosso serviço; 
hi—na verdade; nah—de nós mesmos. 


TRADUÇÃO 
Ó afortunadíssimo Sukadeva Gosvàmi, ó grande bráhmana, por 
favor, descreve-nos separadamente as dinastias e características de 
todos esses reis, pois vivemos ansiosos por te ouvir narrar esses tópicos. 


VERSO 5 


a a ra dl 
ia adi aia Верин | ч 1 


ye bhütà ye bhavisyàs ca 
bhavanty adyatanãs ca ye 

tesüm nah punya-kirtinàm 
sarvesàm vada vikramán 


ye-=todos. os quais; bhútah—já apareceram; ye—todos os quais; 
bhavisyah—apareceráo no futuro; ca—também; bhavanti—existem; 
adyatanüh-—no presente; ca—também; ye— todos os quais; tesam—de 
todos:eles; na/r—a nós; punya-kirtinüm—que eram todos piedosos 
e:célebres; sarvesam-—de todos eles; vada—por favor, explica; vi- 
kramün—as habilidades. 


TRADUÇÃO 
Por favor, conta-nos a respeito das habilidades de todos os céle- 
bres reis nascidos na dinastia de Vaivasvata Manu, incluindo aqueles 
que já se foram, aqueles que aparecerão no futuro e aqueles que 
existem atualmente. 
VERSO 6 


ga STS 
da атп, ін ARA 
w: Aa Ag: |H & H 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


Sri-süta uvüca 
evam pariksita rajña 
sadasi brahma-vâdinam 
prstah provaca bhagavañ 
chukah parama-dharma-vit 


sri-siitah uvaca—Sri Süta Gosvàmi disse; evam—dessa maneira; 
pariksita—por Maharaja Pariksit; rajna—pelo rei; sadasi—na as- 
sembléia; brahma-vadinam—de todos os grandes santos, peritos em 
conhecimento védico; prstah—tendo sido interrógado; provaca—res- 
pondeu; bhagavan—o poderosíssimo; sukah—Suka: Gosvàmi; pa- 
rama-dharma-vit—o sábio mais entendido nos princípios religiosos. 


TRADUCAO 
Süta Gosvàmi disse; Quando Sukadeva Gosvàmi, o maior conhe- 
cedor dos princípios religiosos, recebeu na assembléia de todos os 
sábios entendidos no conhecimento védico, esse pedido de Mahã- 
rája Pariksit, ele então se pôs a falar. 


VERSO 7 


siga sia 
эй яй du: smpim бач 1 
3 semp Fendt i nis lo! 


sri-suka uvãca 
Srúyatam manavo vamsah 
prâcuryena parantapa 
na Sakyate vistarato 
vaktum varsa-satair api 


Sri-Sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; srityatam—simples- 
mente ouve enquanto falo sobre; manavah varnsah—a dinastia de 
Manu; praâcuryena—tão extensamente como: possível; parantapa— 
Ó rei, ó tu que podes subjugar teus inimigos; na—nào; sakyate— 
alguém é capaz; vistaratah-—mui amplamente; vaktum-—de falar; 
varsa-sataih api—mesmo que ele assim aja por centenas de anos, 
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TRADUCAO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei, subjugador de teus inimigos, 
ouve então enquanto te falo mui pormenorizadamente a respeito 
da dinastia de Manu. Explicarei tudo o que for possível, embora 
ninguém consiga dizer tudo sobre ela, nem mesmo em centenas de anos. 


VERSO 8 
ч. жни. q: ЧЕЧ: 98: | 


я тїї rasa зая |1 ll 


paravaresám bhútanám 
ātmā yah puruşah parah 

sa evastd ідат visvam 
kalpânte “nyan na kificana 


para-avaresâm-—de todas as entidades vivas, em status de vida su- 
perior ou inferior; bhütünam-—daqueles que receberam corpos mate- 
riais (as almas condicionadas); àtmá—a Superalma; yah—aquele 
que é; purusah—a Pessoa Suprema; parah—transcendental; sah— 
Ele; eva—na verdade; ast—existia; idam—este; visvam—Universo; 
kalpa-ante—no final do milénio; anyat—alguma outra coisa; na— 
nào; Kificana—o que quer que seja. 


| TRADUÇÃO 
A transcendental Pessoa Suprema, a Superalma de todas as enti- 
dades vivas, situadas em diferentes status de vida, superiores ou in- 
feriores, existia no fim do milênio, quando, a não ser Ele, nem este 
cosmo manifesto nem qualquer outra coisa existia. 


SIGNIFICADO 
Assumindo a devida posição em que pode-se descrever a dinastia 
de Manu, Sukadeva Gosvami começa dizendo que, quando todo o 
mundo é inundado, somente a Suprema Personalidade de Deus, e 
nuda mais, existe, Sukadeva Gosvami passa agora à descrever como 
o Senhor realiza Suas criações, uma após outra. 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


VERSO 9 


яш TS aaa FERA | 
AR HR ARA d 9 H 


tasya nübheh samabhavat 
padma-koso hiranmayah 

tasmiñ jajñe maháraja 
svayambhüs catur-ananah 


tasya—dEle (a Suprema Personalidade de Deus); nábheh—do um- 
bigo; samabhavat—originou-se; padma-kosah—um lótus; hiran- 
mayah—comhecido como Hiranmaya, ou dourado; tasmin—naquele 
lótus dourado; jajne—apareceu; maharaja—ó rei; svayambhúh— 
alguém que é automanifesto, que nasce sem a intervenção de uma 
mãe; catuh-ànanah—com quatro cabeças. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, do umbigo da Suprema Personalidade de Deus ori- 
ginou-se um lótus dourado, no qual nasceu o Senhor Brahmã de 
quatro rostos. 


VERSO 10 


teia яй яепїї жт: | 
arant acts fact Cereri 9: 01? 11 


maricir manasas tasya 
jajñe tasyapi kasyapah 

daksayanyam tato 'dityam 
vivasván abhavat sutah 


maricih—o grande santo conhecido como Marici; manasah-tasya— 
da mente do Senhor Brahma; jajñe—nasceu; tasya api—de Marici; 
kasyapah—Kasyapa (nasceu); daksayanyam—no ventre da filha de 
Maharaja Daksa; tatah—depois disto; adityam—no ventre de Aditi; 
vivasvan—Nivasván; abhavat—nasceu; sutah—um filho: 
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TRADUCAO 
Da mente do Senhor Brahmã, nasceu Marici, e do sémen de Ma- 
rici, apareceu Kasyapa,vindo do ventre da filha de Daksa Маһагаја. 
De Kasyapa, através do ventre de Aditi, nasceu Vivasvân. 


VERSOS 11-12 


аа яя: AA IR ARA | 
AGUA 91 АТА ТЕТЯ, 11 211 
FARIA | 
afaa mi a ani a aA R RRI 


tato manuh śrāddhadevah 
samjñayám āsa bhārata 
s$raddhayám janayám дѕа. 
dasa putrán sa átmaván 


iksvaku-nrga-saryâti- 
к dista=dhrsta-kartisakán 
narisyantam prsadhrarh ca 
nabhagam ca kavim vibhuh 


tatah—de Vivasvàn; manuh srüddhadevah—o Manu chamado 
Sráddhadeva; sarmjriayam—no ventre де $агп}йа (а esposa de Vivas- 
vàn); dsa—nasceu; bhãrata—ó melhor da dinastia Bhárata; srãd- 
dhàyàm-—no ventre de'Sraddha (a esposa de Sraddhadeva); janayâm 
asa—gerados; dasa—dez; putran—filhos; sah—esse Sráddhadeva; 
atmaván—tendo conquistado seus sentidos; ¡ksvaku-nrga-Saryati- 
dista-dhrsta-karisakân—chamados: Iksvaku; Nrga, Saryati, Dista, 
Dhrsta e Karüsaka; narisyantam—Narisyanta; prsadhram ca—e 
Prsadhra; nabhagam ca—e Nabhaga; kavim—Kavi; vibhuh—o grande. 


TRADUCAO 
Ó rei, ó melhor da dinastia Bhárata, de Vivasván, pelo ventre de 
Samjãa, nasceu Sráddhadeva Manu. Sráddhadeva Manu, tendo 
dominado seus sentidos, gerou dez filhos no ventre de sua esposa, 
Sraddhà. Os nomes desses filhos eram Iksvaku, Nrga, Saryâti, Dista, 
Dhrsta, Karüsaka, Narisyanta, Prsadhra, Nabhaga e Kavi. 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


VERSO 13 


SAT aa E 1 
PARE — rampa fg: N 


aprajasya manoh púrvañ 
vasistho' bhagaván kila 

mitrã-varunayor istim 
prajârtham akarod vibhuh 


aprajasya—daquele que náo tinha filho; manoh—de Manu; 
púrvam—anteriormente; vasisthah—o grande santo Vasistha; bha- 
gavan—poderoso; kila—na verdade; mitra-varunayoh—aos semideuses 
chamados Mitra e Varuna; ¿stim-—um sacrificio; praja-artham—com 
o propósito de obter filhos; akarot—executou; vibhuh—a grandiosa 
pessoa. 


TRADUCAO 
A princi Manu nào tinha filhos. Portanto, para que ele obti- 
vesse um filho, o grande santo Vasistha, que era muito poderoso 
conhecimento espiritual, realizou um sacrifício para satisfazer 
os semideuses Mitra e Varuna. 


VERSO 14 


яя яш яй: өй я яя d 
anna Confer ^C qup t2 


tatra Sraddhà manoh patni 
hotàram samayücata 

duhitrartham upügamya 
pranipatya payovratã 


tatra—naquele sacrifício; $raddha—Sraddha; manoh—de Manu; 
patni—a esposa; hotaram—ao sacerdote que realizava o yajña; sa- 
mayücata—suplicou 'apropriadamente; duhitr-artham—uma filha; 
upügamya-——aproximando-se; pranipatya—prestando reveréncias; 
payah-vrata—que seguia o voto de beber apenas leite. 
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TRADUÇÃO 
Durante aquele sacrifício, Sraddhà, a esposa de Manu, que seguia 
o voto de subsistir apenas bebendo leite, aproximou-se do sacerdo- 
te encarregado do sacrifício, prestou-lhe reverências e suplicou-lhe 
uma filha. 


VERSO 15 


ясат аат a 39 9811: | 
хаа = атчтачеж guias: U19510 


presito “dhvaryunã hotã 
vyacarat tat samühitah 

grhite havisi vacã 
vasat-káram grnan dvijah 


presitah—sendo ordenado a executar o sacrifício; adhvaryu- 
nà—pelo sacerdote rtvik; hotü-—o sacerdote encarregado de fazer 
oblacóes; vyacarat—executou; tat—aquele (sacrificio); samáhitah— 
com-muita atencào; grhite havisi—ao pegar a manteiga clarificada 
para a primeira oblacáo; vàca—cantando o mantra; vasat-küram—o 
mantra que começa com a palavra vasat; grnan—recitando; dvijah— 
o brühmana. 





TRADUCAO 
Ao receber do sacerdote principal a seguinte ordem: **Agora, faze 
oblações””, a pessoa encarregada das oblações pegou a manteiga cla- 
rificada para oferecê-la. Então, ele lembrou-se do pedido da esposa 
de Manu e realizou o sacrifício enquanto cantava a palavra “vagar”. 


VERSO 16 
Tiger FASTA ARAA | 
«i Aea aa: ae AA TAR 112411 
hotus tad-vyabhicārena 
kanyela nama sabhavat 


tam vilokya manuh praha 
nütitustamanà gurum 
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hotuh—do sacerdote; tat—do yajña; vyabhicarena—através da- 
quela transgressão; kanyã--uma filha; ila—1là; nàma—chamada; 
sá—aquela filha; abhavat—nasceu; tam—a ela; vilokya—vendo; 
manuh—Manu; praha—disse; na—náo; atitustamandh—muito satis- 
feito; gurum—ao seu guru. 


TRADUÇÃO 
Manu organizara aquele sacrifício com o propósito de obter um 
filho, porém, como o sacerdote aceitou o pedido da esposa de Manu, 
nasceu uma filha chamada Ha. Ao ver a filha, Manu não ficou lá 
muito satisfeito. Então, dirigiu ao seu guru, Vasistha, as seguintes 


palavras. 


SIGNIFICADO 
Como não tinha progênie, Manu ficou satisfeito com o nascimento 
da criança, muito embora ela fosse uma menina, e deu-lhe o nome 
de Ilà. Mais tarde, entretanto, ele perdeu muito do seu ânimo, ao 
ver que, ao invés de um filho, tinha uma filha. Porque não tinha 
progênie, ele decerto estava muito alegre como nascimento de Ilã, 
mas seu prazer foi temporário. 


VERSO 17 


тч БЕЙ smi sp ara 1 
Rar a a fem LON 


bhagavan kim idarn jatarn 
karma:vo brahma-vadinam 

viparyayam aho kastam 
maivam syàd brahma-vikriyà 


bhagavan-—ó meu senhor; kim idam-—que é isto; jatam-—nascidas; 
karma-—atividades fruitivas; va/t—de todos vós; brahma-vadinam—de 
vós, que sois hábeis em cantar os mantras védicos; viparyayam— 
desvio; aho—ai de mim; kastam—doloroso; má evam syat—náo de- 
veria ser assim; brahma-vikriya—este resultado oposto, produzido 
pelos mantras védicos. 
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TRADUÇÃO 
Meu senhor, sois todos hábeis em cantar os mantras védicos. Como 
então o resultado foi o oposto do desejado? Isto é motivo de lamen- 
tação. Não deveria haver semelhante inversão dos resultados dos 
mantras védicos. 


SIGNIFICADO 
Nesta era, a realização de vajfia foi proibida porque ninguém pode 
cantar adequadamente osmantras védicos. Se os mantras védicos 
são cantados adequadamente, o desejo devido ao qual o sacrifício 
é realizado concretiza-se de fato. Portanto; o cantoide Hare Krsna 
chama-se mahã-mantra, o grande e sublime mantra, situado acima 
de todos os outros mantras védicos, pois basta cantar o mahã-mantra 
Hare Krsna para que ocorram tantos efeitos benéficos. Como explica 

Sri Caitanya Maháprabhu (Siksastaka 1): 


ceto-darpana-mürjanam bhava-maháà-dàvügni-nirvàpanam 
Sreyah-kairava-candrika-vitaranam vidyà-vadhü-jivanam 

ünandambudhi-vardhanam prati-padam pürnümrtasvàdanarn 
sarvâtma-snapanar param vijayate Sri-krsna-sankirtanam 


“Glória ao Sri Krsna sarikirtana, que tira do coração toda a poeira 
acumulada durante anos e extingue o fogo da vida condicionada, 
acabando com os repetidos nascimentos e mortes. Este movimento 
de sankirtana é a bênção principal para toda a humanidade porque 
lança sobre ela os raisida lua'da bênção. É a vida de todo o conhe- 
cimento transcendental. Aumenta o oceano de bem-aventurança 
transcendental e capacita-nos a saborear completamente o néctar 
pelo qual sempre ansiamos."' 

Logo, a melhor realização: de yajria que podemos receber é o sari- 
kirtana-yajfia. Yajfiaih sankirtana-pràyair yajanti hi sumedhasah 
(Bhãg. 11.5.32). Aqueles que são inteligentes tiram proveito do 
maior yajña desta era, cantando congregacionalmente o mahá-mantra 
Hare Krsna. Quando o mantra Hare Krsna é cantado por muitos 
homens: reunidos, o canto chama-se sankirtana, e como: resultado 
desse yajña formar-se-áo nuvens no céu (pajñad bhavati parjanyah). 
Nestes dias de seca, as pessoas podem aliviar-se da escassez de chuvas 
ealimentos pelo simples método do yajña Hare Krsna. Na verdade, 
isto pode aliviar toda a sociedade humana. Atualmente, há secas 
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em toda a Europa e América, e as pessoas estão sofrendo, porém, 
se elas levarem a sério este movimento: da consciência de Krsna, se 
cessarem suas atividades pecaminosas e cantarem 'o mahã-mantra 
Hare Krsna, todos os seus problemas serão facilmente resolvidos: 
Em outros processos de yajfia, há dificuldades porque não 'há sábios 
eruditos que possam cantar os: mantras perfeitamente bem, nem 
€ possivel obter os ingredientes necessários à realização do yajfi 
Porque a sociedade humana é paupérrima e os homens são despro- 
vidos de conhecimento védico e do poder de cantar os mantras védi- 
cos, o mahã-mantra Hare Krsha é 6 único refúgio. As pessoas devem 
ser assaz inteligentes e cantá-lo. Yajñaih sañkirtana-prayair yajanti 
hi sumedhasah. Aqueles cujos cérebros são obtusos não podem en- 
tender este canto; tampouco podem adotá-lo: 





VERSO 18 


qd яй чекти aff: | 


жа: Han ARA A 


yüyam brahma-vido yuktãs 
tapasà dagdha-kilbisàh 

kutah sankalpa-vaisamyam 
anrtam vibudhesv iva 


ytayam_—de todos vós; brahma-vidah—em completo conhecimento 
acerca da Verdade Absoluta; yuktah—autocontrolados e bem equi- 
librados; tapasa-—por' força: de austeridade e penitências;' dagdha- 
Kilbisàh-—toda classe de contaminacóes materiais tendo sido queimadas; 
kutah—entáo como; sankalpa-vaisamyam-—discrépáncia: rio que diz 
respeito à determinação; anrtam-—falsa promessa, falsa afirmação; 
vibudhesu-—na sociedade dos'semideuses; ive—ou. 


TRADUÇÃO 
Sois totalmente autocontrolados, de mente bem equilibrada e co- 
nhecedores da Verdade Absoluta. E, devido às austeridades e репі- 
téncias, limpastes-vos completamente de toda a contaminação material. 
Vossas palavras, como as dos semideuses, nunca falham. Então, 
como é possível que vossa determinação tenha gorado? 
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SIGNIFICADO 

Aprendemos em muitos textos védicos que as bênçãos ou mal- 
dições dadas pelos semideuses nunca falham. Realizando austerida- 
dese penitências, controlando os sentidos e a- mente, e alcancando 
pleno conhecimento acerca da Verdade Absoluta, qualquer um pode 
limpar-se completamente de toda a contaminação material. Então, 
suas palavras e bênçãos, como as dos semideuses, nunca serão um 
fracasso. 


VERSO 19 


{тч ад «чети инт fire: | 
дч are Gump fperaw 0221 


nisamya tad vacas tasya 
bhagaván prapitâmahah 

hotur vyatikramam jhatva 
babhãse ravi-nandanam 


nisamya—após ouvir; tat vacah—aquelas palavras; tasya—dele 
(Manu); bhagavàn—o poderosíssimo; prapitàmahah—o bisavó Va- 
sistha; hotuh vyatikramam—o erro cometido pelo sacerdote hota; 
¡ñatva—entendendo; babhase—falou; ravisnandanam—a Vaivasvata 
Manu, filho do deus do Sol. 


TRADUCAO 
O poderosíssimo bisavô Vasistha, após ouvir essas palavras de 
Manu, entendeu o erro cometido pelo sacerdote. Assim, ele dirigiu 
ao filho do deus do Sol as seguintes palavras. 


VERSO 20 


uag daem ATA a: | 
ачпій aAA à gar «ат 114911 


etat sarkalpa-vaisamyarn 
hotus te vyabhicaratah 

tathapi sadhayisye te 
ѕирғајаѕімат sva-tejasá 
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etat—esta; sankalpa-vaisamyam—discrepánciano objetivo; hotuh— 
do sacerdote; te—teu; vyabhicaratah—devido ao fato de desviar-se 
do propósito prescrito; tatha api—mesmo assim; sadhayisye—exe- 
eutarei; te—para ti; su-prajastvam—-um ótimo: filho; sva-tejasa— 
pelo meu próprio poder. 


TRADUÇÃO 
Esta discrepância no objetivo deve-se ao fato de o teu sacerdote 
ter-se desviado do propósito original. Entretanto, por meu próprio 
poder, dar-te-ei um bom filho. 


VERSO 21 


TA AAN SA ATA ME: | 
af gear: JETA 112.211 


evam vyavasito râjan 
bhagavan sa maha-yasah 

astausid adi-purusam 
ilayah pumstva-kamyaya 


evam—assim; vyavasitah—decidindo; rajan—ó rei Pariksit; bha- 
gavân—o poderosissimo; sah—Vasistha; maháa-yasah—muito famo- 
80; astausit—ofereceu orações; üdi-purusam—à Pessoa Suprema, 
Senhor Visnu; ilayah—de Ha; pumstva-kamyaya—para a transfor- 
macáo em homem. 


TRADUCAO 

Sukadeva Gosvàmi disse: Ó rei Pariksit, após tomar esta decisão, 

0 poderosíssimo e famoso Vasistha ofereceu orações à Pessoa Suprema, 
Visnu, para transformar Há em homem. 


VERSO 22 
q ama AA a | 
аптеляча ая 899: JETAIR 


tasmai kàma-varam tusto 
bhagaván harir isvarah 
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dadav ilabhavat tena 
sudyumnah purusarsabhah 


tasmai—a ele (Vasistha); kāma-varam—a bênção desejada; tustah— 
estando satisfeito; bhagavān—a Personalidade Suprema; harih: Tśva- 
rah—o controlador supremo, o Senhor; dadau—deu; ilà—a garota 
Há; abhavat—tornou-se; tena—devido a esta béncáo; sudyumnah— 
chamado Sudyunina; purusa-rsabhah—um belo varão. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, o controlador supremo, estando 
satisfeito com Vasistha, deu-lhe a bênção que ele desejava. Assim, 
Na transformou-se em um varão muito formoso chamado Sudyumna. 


VERSOS 23 —24 


а паат чет aa a 1 
ча: rere Assam 114311 
ago vfu sm йя RATT | 
01159991 Я аата бача 11811 


sa ekada mahaãrâja 
vicaran mrgayam vane 
vrtah katipayamátyair 
asvam üruhya saindhavam 


pragrhya ruciram câpam 
Sarams$ ca paramadbhútan 

damsito-?numrgam viro 
jagama disam uttarâm 


sah—Sudyumna; ekada—certa vez; maharaja—ó rei Pariksit; vica- 
ran—viajando; mrgaydm—para cagar; vane—na floresta; vrtah— 
acompanhado; katipaya—alguns; amatyaih—pelos ministros ou asso- 
ciados; asvam-—num cavalo; aruhya-—montado; saindhavam—nasci- 
do em Sindhupradesa; pragrhya—empunhando; ruciram—belo; 
câpam-—arco; Sarân ca—-e flechas; parama-adbhutân—muito ma- 
ravilhosa, incomum; darsitah—-usando armadura; anumrgam—no 
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encalço dos animais; virah-—o herói; jagâma-—foi em direção ао; 
disam uttarâm—norte. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, o herói Sudyumna, acompanhado de alguns minis- 
tros e associados e montado num cavalo trazido de Sindhupradesa, 
certa vez, foi caçar na floresta. Ele usava armadura, estava munido 
de arcos e flechas e era muito belo. Enquanto perseguia os animais 
e os matava, ele alcançou a parte setentrional da floresta. 


VERSO 25 


SEARA ANITA o ME | 
тей яти хин: Яй IR) 


sukumüra-vanam meror 
adhastát pravivesa ha 

yatraste bhagavañ charvo 
ramamünah sahomayd 


sukumara-vanam—a floresta conhecida como Sukumára; meroh 
adhastat—ao sopé do monte Meru;:pravivesa ha—ele entrou em; 
yatra—onde; aste—estava; bhagaván=—o poderosíssimo (semideus); 
Sarvah—Senhor Siva; ramamánah—ocupado em desfrutar; saha 
umayã--com Uma, sua-esposa. 


TRADUÇÃO 
Lá no norte, na base do monte Meru, existe uma floresta conhe- 
cida como Sukumára, onde o Senhor Siva sempre desfruta com 
Uma. Sudyumna entrou naquela floresta. 


VERSO 26 


afar fam mami ong чп | 
этч, тч 9 а=чї 99 113511 


tasmin pravista evasau 
sudyumnah para-vira-hã 
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apasyat striyam dtmánam 
asvarh ca vadavâm nrpa 


tasmin—naquela floresta; pravistah—tendo entrado; eva—na ver- 
dade; asau—ele; sudyumnah—o príncipe Sudyumna; para-vira-ha— 
que podia: muito bem subjugar seus inimigos; apasyat-—observou; 
striyam—mulher; dtmánam—a ele próprio; asvam ca—e a seu cava- 
lo; vadavüm—uma égua; nrpa—ó rei Pariksit. 


TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, tão logo Sudyumna, que era muito hábil em subju- 
gar os inimigos, entrou na floresta, ele viu-se transformado em uma 
mulher e seu cavalo transformado numa égua. 


VERSO 27 


am aaa A AMAIA 1 
ER America state: quema Hol 


tathã tad-anugãh sarve 
âtma-linga-viparyayam 

drstvà vimanaso 'bhüvan 
viksamànàh parasparam 


tatha—igualmente; tat-anugah—os companheiros de Sudyumna; 
sarve—todos eles; atma-linga-viparyayam—mudanga рага O sexo 
oposto; drstvà—vendo; vimanasah-—melancólicos; abhüvan—fica- 
ram; viksamünah-—examinando; parasparam—-uns aos outros. 


TRADUÇÃO 
Quando também viram suas identidades transformadas e seus 
sexos mudados, todos os seus seguidores ficaram muito melancóli- 
cos e simplesmente olhavam um para o outro. 


VERSO 28 
usam 

Ra go mun A AA 1 

зная атаач q жїк б я: decli 


О геї Sudyumna torna-se uma mulher 


$rerajováca 
katham evam guno desah 
kena và bhagavan krtah 
prasnam enar samacaksva 
param kautühalara hi nah 


sri-raja uvaca—Maháraja Pariksit disse; katham—como; evam— 
esta; gunah-—qualidade; desah—a região; kena—por qué; và—ou; 
bhagavan—ó poderosíssimo; krtah=-foi feito assim; prasnam— 
questão; enam-—esta; samãcaksva-—simplesmente pondera; param— 
enorme; kautihalam—ansiedade; hi—na verdade; nah—nossa. 


TRADUÇÃO 
Maharaja Pariksit disse: Ó possantíssimo bráhmana, por que este 
lugar recebeu tamanho poder, e quem o tornou tão poderoso? Por 


favor, responde a esta questão, pois estou muito ansioso por ouvir 
acerca disto. 


VERSO 29 
AT JAR 


тп fio quam Ди: | 
Paño AR aa: AAA (i221 


sri-suka uvãca 
ekadã girisam drastum 
rsayas tatra suvratàh 
diso vitimirabhasah 
kurvantah samupàgaman 


Sri-Sukah uváca— Sri Sukadeva Gosvàmi disse; ekadà—certa vez; gi- 
risam—o Senhor Siva; drastum-—para ver; rsayah—pessoas muito 
santas; fatra—áquela floresta; su-vratah—muitíssimo elevadas em 
poder espiritual; disah—todas as direções; vitimira-abhasah-—tendo 
ficado livres de toda espécie de escuridão; kurvantah—assim fazen- 
do; samupagaman—chegaram. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvàmi respondeu: Grandes pessoas santas que seguiam 
estritamente as regras e regulações espirituais e cuja própria refulgência 
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dissipava toda a escuridão presente em todas as direções, certa vez, 
dirigiram-se àquela floresta para ver o Senhor Siva. 


VERSO 30 


an faena ai Aa ART | 
AE ea A тї пзе! 


tàn vilokyàmbikà devi 
vivasa vridita bhrsam 

bhartur ankát samutthaya 
nivim à$v atha paryadhàt 


tân--todas as pessoas santas; vilokya—vendo-as; ambikã-—a mãe 
Durga; devi--a deusa; vivisà--porque estava nua; vridità--envergo- 
nhada;bhrsaim=-muito; bhartuh-=do seu esposo; añkat—do colo; 
samutthaya—levantando-se; nivim—seios; ásu atha—bem: depressa; 
paryadhat—cobriu com roupa. 


TRADUCAO 
Ao ver as grandes pessoas santas, a deusa Ambikà ficou muito en- 
vergonhada porque naquele momento estava despida. Levantando- 
se imediatamente do colo de seu esposo, ela tentou cobrir seus seios. 


VERSO 31 


"mw quier erg TARTE | 
| fuge o TRT 113711 
| 
| 
rsayo' "pi tayor viksya 
prasangam ramamànayoh 
| nivrttàh prayayus tasmün 
nara-nüràyanüsramam 


rsayah—todas as grandes pessoas santas; api—também; tayoh— 
de ambos; viksya-—vendo; prasangam--ocupaçào em _ atividades 
sexuais; ramamanayoh-—que estava desfrutando daquela maneira; 
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nivrttah—desistiram de prosseguir; prayayuh—imediatamente parti- 
ram; tasmãt-—daquele lugar; nara-nãrayana-asramam-—rumo ao ásra- 
та de Nara-Nárayana. 


TRADUÇÃO 
Vendo o Senhor Siva e Parvati ocupados em atividades sexuais, 


todas as grandes pessoas santas imediatamente desistiram de ir avante 
e partiram para o asrama de Nara-Nàrayana. 


VERSO 32 


afzz mmm бтп: {тє | 
eia: aaa a ARAN 


tad idam bhagavan aha 
priyayah priya-kamyaya 

sthànam yah pravised etat 
sa vai yosid bhaved iti 


tat--por causa; idam—disto; bhagavan—o Senhor Siva; üha— 
disse; priyayah—de sua querida esposa; priya-kamyaya—para о 
prazer; sthanam—lugar; yah—todo aquele que; praviset—entrar; 
etat—aqui; sah—essa pessoa; vai—na verdade; yosit—fémea; bhavet— 
tornar-se-á; ¡ti—assim. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, só para satisfazer sua esposa, o Senhor Siva disse: 
“Qualquer macho que entre neste lugar imediatamente se transfor- 
mará em fêmea!” 


VERSO 33 


яй жей ча ят gem ata fil 
AAA чате AA qu 332! 


tata ürdhvam vanam tad vai 
purusa varjayanti hi 

sã cânucara-samyuktã 
vicacãra vanad vanam 
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tatah iirdhvam-—daquela época em diante; vanam-— floresta; tat— 
aquela; vai—em particular; purusah—homens; varjayanti—nào en- 
traram; hi—na verdade; sa—Sudyumna sob forma de mulher; ca— 
também; anucara-samyukta—acompanhado de seus companheiros; 
vicacara—caminhou; vanat vanam—em vários lugares dentro da flo- 
resta, 

TRADUÇÃO 

Desde então, nenhum homem havia entrado na floresta. Mas 
agora, o rei Sudyumna, tendo se transformado em mulher, começou 
a andar com seus associados de floresta em floresta. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gità (2.22), se diz; 


vasâmsi jirnâni yathã vihâya 
navàni grhnàti naro 'parâni 

tathã sarirâni vihâya jirnány 
anyüni samyáti navàni dehi 


“Assim como alguém veste roupas novas, abandonando as antigas, 
a alma aceita novos corpos materiais, abandonando os velhos einúteis.” 

O corpo é exatamente como uma roupa, e aqui prova-se isto. 
Sudyumna e seus associados eram todos homens, o que significa 
que suas almas estavam cobertas com roupas masculinas, mas agora 
eles tornaram-se mulheres, o que significa que suas vestes mudaram. 
A alma, entretanto, permanece a mesma. Afirma-se que, através 
do tratamento médico moderno, um homem pode transformar-se 
em mulher, e uma mulher em homem, O corpo, no entanto, não 
tem conexão com a alma. O corpo pode mudar, seja nesta vida ou 
na próxima. Portanto, a pessoa que conhece a alma e como esta 
transmigra de um corpo a outro não presta muita atenção ao corpo, 
que náo passa de uma vestimenta externa. Panditah sama-darsinah. 
Semelhante pessoa vé a alma, que é parte integrante do Senhor Su- 
premo. Portanto, ela é sama-darsi, um erudito. 


VERSO 34 


A TAATA medi ATA | 
A a A AA AA 113811 


Verso 35] O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


atha tam üsramübhyüse 
carantim pramadottamam 

stribhih parivrtam viksya 
cakame bhagavàn budhah 


atha—dessa maneira; tâm-—a ela; üsrama-abhyase—nas imedia- 
ções do seu asrama; carantim-—perambulando; pramadã-uttamâm — 
a mais bela das mulheres que excitam o sexo; stribhih—por outras 
mulheres; parivrtâm-—rodeada; viksya—vendo-a; cakame—desejou 
fazer sexo; bhagavün—o poderosíssimo; budhah—Budha, o filho 
da Lua e a deidade predominante do planeta conhecido como Budha, 
ou Mercúrio. 


TRADUÇÃO 
Sudyumna transformara-se na mais bela de todas as mulheres ca- 
pazes de provocar desejos sexuais e estava rodeada por outras mu- 
lheres. Ao ver essa bela mulher perambulando perto de seu âsrama, 
Budha, o filho da Lua, imediatamente desejou desfrutá-la, 


VERSO 35 
нб i am ga mers Wf | 
а Tm sama ERRATA MB 


sápi tam cakame subhrúh 
somaràja-sutam patim 

sa tasyàm janayam asa 
purüravasam atmajam 


sá—Sudyumna transformado em mulher; api—também; tam— 
com ele (Budha); cakame—desejou fazer sexo; su-bhrüh-—muito bela; 
somarája-sutam—ao filho do rei da Lua; patim-—como seu espo- 
80; sah—ele (Budha); tasyam-—no ventre dela; janayam àsa—gerou; 
purtiravasam—chamado Purúrava; dtma-jam—um filho. 


TRADUCAO 
A bela mulher também quis aceitar Budha, o filho do rei da Lua, 
como seu esposo. Assim, Budha gerou em seu ventre um filho cha- 
mado Purūravā. 
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VERSO 36 


ná TASA: AL AAA qq: | 
aan AAA A NEN 


evarn stritvam anuprüptah 
sudyumno mánavo nrpah 

sasmára sa kulücáryam 
vasistham iti Susruma 


evam-—dessa maneira; stritvam-—feminilidade; anupraptah—tendo 
alcancado daquele modo; sudyumnah—o homem chamado Sudyum- 
na; màünavah—o filho de Manu; nrpah—o rei; sasmãra—lembrou- 
se; sah—ele; kula-acáryam—do mestre espiritual familial; vasistham—o 
poderosíssimo Vasistha; ¡ti Su$ruma—ouvi isto (de fontes seguras). 


TRADUÇÃO 
Ouvi de fontes garantidas que o rei Sudyumna, o filho de Manu, 
tendo então alcançado feminilidade, lembrou-se de seu mestre espiri- 
tual familial, Vasistha. 





VERSO 37 


mas at at em sem gaia: 
AREA JARA ең 1133911 





sa tasya tam dasàm drstvà 
krpayà bhrsa-piditah 

sudyumnasyásayan pumstvam 
upüdhàvata Sankaram 


sah-—ele, Vasistha; tasya-—de Sudyumna; tàm—aquela; dasam-—si- 
tuacáo; drstvà—vendo; krpaya—por misericórdia; bhrsa-piditah— 
estando muito pesaroso; sudyumnasya—de Sudyumna; asayan—dese- 
jando; purnstvam--a masculinidade; upadhavata--começou a adorar; 
Sankaram—Senhor Siva. 

TRADUÇÃO 

Ao ver a condição deplorável de Sudyumna, Vasistha ficou muito 

pesaroso. Desejando que Sudyumna recuperasse sua masculinidade, 
| Vasistha novamente começou a adorar o Senhor Saükara [Siva]. 


O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


VERSOS 38-39 


qa a aum fran | 
aa naai fam TA Ncl 
magama aAa ai A aa 199: 1 
aaa guasa AAA 113811 


tustas tasmai sa bhagaván 
rsaye priyam ávahan 

svüm ca vücam rtam kurvann 
idam âha visâmpate 


másam pumán sa bhavita 
másam stri tava gotrajah 

ittham vyavasthaya kámam 
sudyumno "vatu medinim 


tustah— estando contente; tasmai—com Vasistha; sah—ele (Senhor 
Siva); bhagavün—o poderosíssimo; rsaye—ao grande sábio; priyam 
üvahan—só para satisfazé-lo; svam ca—sua própria; vàcam——palavra; 
riâm—veraz; kurvan—e mantendo; idam—isto; aha—disse; visam- 
pate—ó rei Pariksit; másam—um més; pumán—homem; sah—Su- 
dyumna; bhavità—tornar-se-á; müsam-—outro més; stri—mulher; 
tava—teu; gotra-jah—discípulo nascido em tua sucessão discipular; 
ittham—dessa maneira; vyavasthayà—pelo ajuste; kamam-—de acordo 
com o desejo; sudyumnah—o rei Sudyumna; avatu—pode governar; 
medinim—o mundo. 





TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, o Senhor Siva estava contente com Vasistha. Por- 
tanto, para satisfazê-lo, mantendo a palavra que dera a Parvati, o 
Senhor Siva disse à pessoa santa: “Durante um mês, teu discípulo 
Sudyumna pode permanecer homem; no mês seguinte, voltará a ser 
mulher. Dessa maneira, ele governará o mundo a seu bel-prazer.”” 


SIGNIFICADO 
A palavra gotrajah é significativa dentro deste contexto. De um 
modo geral, os brahmanas agem como mestres espirituais de duas 
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dinastias. Uma é a sua sucessão discipular, e a outra é a dinastia 
produzida pelo seu sêmen. Ambas as categorias de descendentes per- 
tencem à mesma gotra, ou dinastia. No sistema védico, às vezes, 
verifica-se que tanto'os brãhmanas quanto os ksatriyas, e até mesmo 
os vaisyas, compõem a sucessão discipular dos mesmos rsis. Como 
a gotra e a dinastia são iguais, não há diferença entre os discípulos 
e a familia nascida através do sêmen. O mesmo sistema ainda pre- 
valece na sociedade indiana, especialmente no que diz respeito ao 
matrimônio, o qual requer que se calcule a gotra. Aqui, a palavra 
gotrajah aplica-se âqueles que nascem na mesma dinastia, quer sejam 
discípulos ou membros da familia. 


VERSO 40 


ИТААТ Ей азап {кєй эчеп | 
a eS! 


ücáryünugrahüt катат 
labdhvà pumstvam vyavasthayà 
palayam àsa jagatim 
nübhyanandan sma tam prajah 


ücürya-anugrahüt—pela misericórdia do mestre espiritual; kamam-— 
desejada; labdhva--tendo alcançado; purstvam-—masculinidade; 
vyavasthaya-—através deste arranjo do Senhor Siva; palayam āsa— 
ele governava; jagarim--o mundo inteiro; na abhyanandan sma— 
não estavam satisfeitos; tam-—ao теі; prajâh-—os cidadãos. 





TRADUÇÃO 
Recebendo do mestre espiritual esse'favor, então, em consonância 
com as palavras do Senhor Siva, Sudyumna recuperava em meses 
alternados sua masculinidade desejada e dessa maneira governava 
o reino, embora os cidadãos não estivessem satisfeitos com isto. 


SIGNIFICADO 
Os cidadãos podiam entender que; em meses alternados, o rei se 
transformava em mulher e portanto náo podia desempenhar seu 
dever real. Consequentemente, eles não estavam muito satisfeitos. 





O rei Sudyumna torna-se uma mulher 


VERSO 41 


патера spit rra нө эя: am 
RIMA MARTA 118911 


tasyatkalo gayo rajan 
vimalas ca trayah sutàh 

daksinã-patha-rájâno 
babhúvur dharma-vatsalah 


tasya—de Sudyumna; utkalah—chamado Utkala; gayah—chama- 
do Gaya; rajan—oó rei Pariksit; vimalah ca—e Vimala; trayah—trés; 
sutah—filhos; daksina-patha—da parte meridional do mundo; raja- 
nah—reis; babhüvuh—eles tornaram-se; dharma-vatsalah—muito re- 
ligiosos. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, Sudyumna teve três filhos muito piedosos, chamados Utkala, 
Gaya e Vimala, que se tornaram os reis de Daksinã-patha. 





VERSO 42 


qa: чта Tí яїйрчїї: я: | 
GERA Seg тї чата A AA 119811 


tatah parinate kale 
pratisthâna-patih prabhuh 
purüravasa utsrjya 
gam putraya gato vanam 


tatah—depois; parinate kàle—quando chegou o devido tempo; pra- 
tisthana-patih—o dono do reino; prabhuh—muito poderoso; purüra- 
vase—a Purüravà; utsrjya—entregando; gám—o mundo; putraya—a 
seu filho; gatah—partiu; vanam—para a floresta. 


TRADUÇÃO 
Depois, tendo chegado o devido tempo, quando Sudyumna, o rei 
do mundo, estava suficientemente idoso, ele entregou todo o reino 
a seu filho Purúravã e dirigiu-se à floresta. 
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SIGNIFICADO 
De acordo com o sistema védico, as pessoas incluídas na institui- 
ção de varna e asrama devem deixar a vida familiar depois de atingir 
cinqüenta anos de idade (paricasad ürdhvari vanam vrajet). Logo, 
Sudyumna seguiu as regulacóes prescritas para o varnasrama, abdi- 
cando o reino e indo para a floresta a fim de aperfeiçoar sua vida 
espiritual. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “O 
rei Sudyumna torna-se uma mulher”. 


CAPÍTULO DOIS 


As dinastias dos filhos de Manu 


Este Segundo Capítulo descreve as dinastias dos filhos de Manu, 
encabecados por Karüsa. 

Depois que Sudyumna aceitou a ordem de vánaprastha e partiu 
para a floresta, Vaivasvata Manu, desejando filhos, adorou a Suprema 
Personalidade de Deus e consegientemente gerou dez filhos, tais 
como Maharaja Iksvaku, todos os quais eram como seu pai. Um 
desses filhos, Prsadhra, portando uma espada em sua mão, estava 
Ocupado no dever de proteger as vacas à noite. Seguindo a ordem 
do seu mestre espiritual, ele assumia esta postura noite adentro. 
Certa vez, na escuridão da noite, um tigre abocanhou uma vaca e 
levou-a do estábulo, e quando soube disto, Prsadhra empunhou 
uma espada e saiu procurando o tigre. Infelizmente, quando por fim 
aproximou-se do tigre, não pôde distinguir entre a vaca e o tigre 
na escuridão, e assim ele matou a vaca. Devido a isto, seu mestre 
espiritual amaldiçoou-o a nascer em família súdra, mas Prsadhra 
praticou yoga mística, e em bhakti-voga adorou a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Então, ele entrou voluntariamente num abrasador 
incêndio florestal, deixando assim o seu corpo material e voltando 
ao lar, voltando ao Supremo. 

Desde a sua infância, Kavi, o filho caçula de Manu, era um grande 
devoto da Suprema Personalidade de Deus. Através do filho de 
Manu chamado Karúsa, surgiu uma seita de ksatriyas conhecida 
como karüsas. Manu também teve um filho conhecido como Dhrsta, 
de quem foi produzida outra seita de ksatrivas, que, embora tives- 
sem nascido de alguém quë tinha as qualidades de ksatriya, torna- 
ram-se brahmanas. De Nrga, outro filho de Manu, descendem os 
filhos e netos conhecidos como Sumati, Bhütajyoti e Vasu. De Vasu, 
nessa segiiência, veio Pratika, e deste, Oghavàn. Descendendo seqüen- 
cialmente da dinastia seminal de Narisyanta, outro filho de Manu, 
estavam Citrasena, Rksa, Midhvàn, Pürna, Indrasena, Vitihotra, Sa- 
tyasrava, Urusrava, Devadatta e Agnivesya. Do ksatriya conhecido 
como Agnivesya proveio a célebre dinastia brahmana conhecida como 
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Agnivesyayana. Da dinastia seminal de Dista, outro filho de Manu, 
veio Nabhãga, e dele vieram sucessivamente Bhalandana, Vatsapriti, 
Pràm$éu, Pramati, Khanitra, Caksusa, Vivim$ati, Rambha, Khani- 
netra, Karandhama, Aviksit, Marutta, Dama, Rajyavardhana, Su- 
dhrti, Nara, Kevala, Dhundhumàn, Vegavàn, Budha e Trnabindu. 
Dessa maneira, muitos filhos e netos nasceram nesta dinastia. De 
Trnabindu surgiu uma filha chamada Ilavila, de quem nasceu Kuvera. 
Trnabindu também teve três filhos, chamados Visãla, Sünyabandhu 
e Dhümraketu. O filho de Visala foi Hemacandra, cujo filho foi 
Dhúmraksa, e o filho deste foi Samyama, Os filhos de Samyama 
foram Devaja e Krsasva, O filho de Krsásva, Somadatta, realizou 
um sacrifício Asvamedha, e adorando a Suprema. Personalidade de 
Deus, Visnu, ele alcançou a suma perfeição e voltou ao lar, voltou 
ao Supremo. 


VERSO 1 


Эдж зчгч 
më riw Hu Яаа: ЯЯ | 
AMAR gi Wm: d di 


sri-suka uvãca 
evam gate 'tha sudyumne 
manur vaivasvatah sute 
putra-kâmas tapas tepe 
уатипйуйт satam samãh 


sri-sukah uvâca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; evam—assim; gate— 
aceitara a ordem de vanaprastha; atha—em seguida; sudyumne— 
quando Sudyumna; manuh vaivasvatah—Vaivasvata Manu, conhe- 
cido como Sraddhadeva; sute—seu filho; putra-kamah—desejando 
obter filhos; tapah tepe—executou rigorosas austeridades; yamu- 
nüyüm-——às margens do Yamunà; satam samüh—por cem anos. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Em seguida, quando Sudyumna tomou 
essa decisão de ir para a floresta e aceitar a ordem de vanaprastha, 
Vaivasvata Manu [Sraddhadeva], desejando obter mais filhos, reali- 
zou por cem anos rigorosas austeridades ás margens do Yamuná. 


As dinastias dos filhos de Manu 


VERSO 2 


AMARA E яң! 
PARAR PSA ARA TR 


tato 'yajan manur devam 
apatyãrtham harim prabhum, 
iksvaku-parvajan putrân 
lebhe sva-sadr$ün dasa 


tatah-—depois; avajat-—adorou; manuh—Vaivasvata Manus devam 
ia Suprema Personalidade de Deus; apatya-artham-—cóm: o: désejo 
de obter filhos; harim—=a Hari, a Suprema Personalidade -de Deu: 
prabhum-—o Senhor; iksvaku-pitrva-jân-—de quem o mais velho cha- 
mava-se Iksváku; putrün—filhos; lebhe—obteve; sva-sadrsün-—exata 
mente como ele mesmo; dasa-—dez. 


TRADUÇÃO 
Então, impelido pelo desejo de ter filhos, o Manu conhecido como 
Sraddhadeva adorou o Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, 
o Senhor dos semideuses. Daí, ele obteve dez filhos que eram exata- 
mente como ele mesmo, Entre todos eles, Iksvaku era o mais velho. 


VERSO 3 


чит Si йт: 113! 


prsadhras tu manoh putro 
g0o-pàlo gurunà krtah 

pülayám üsa gà yatto 
rütryam virüsana-vratah 


prsadhrah tu—entre eles, Prsadhra; manoh-—de Manu; putrah— 
О һо; go-palah—vigiando as vac: gurunü—por ordem de seu 
mestre espiritual; krtah—tendo'sido'ocupado; pálayam аѕа—е\е рго- 
tegia; gah—as vacas; yattah-—assim ocupado; rütryam —à noité; vi- 
rüsana-vrdtah—assumindo o voto de virasana, ou seja; permanecer 
com uma espada. 
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TRADUÇÃO 
Entre esses filhos, Prsadhra, seguindo a ordem de seu mestre es- 
piritual, ocupou-se em proteger as vacas. Ele permanecia a noite in- 
teira com uma espada para proteger as vacas. 


SIGNIFICADO 

Aquele que se torna virasana faz o voto de permanecer toda a 
noite com uma espada para proteger as vacas. Porque Prsadhra as- 
sumira esta ocupação, deve-se compreender que ele não tinha dinas- 
tia alguma. Diante deste voto aceito por Prsadhra, também é muito 
fácil entendermos quão essencial é proteger as vacas. Algum filho 
de um ksatriya costumava fazer este voto de proteger as vacas, guar- 
dando-as dos animais ferozes, mesmo à noite. Que, então, poder- 
se-ia dizer da medida que consiste em enviar vacas aos matadouros? 
Esta atividade é a mais pecaminosa na sociedade humana: 


VERSO 4 


vaa mfra e a à 
SEN A IA tara AMAR p vd 


ekadà pràvisad gostham 
sardúlo nisi varsati 
Sayanã gava utthãya 
bhitàs tà babhramur vraje 


ekada—certa vez; pravisat—entrou; gostham—na área do estábulo; 
Sardülah—um tigre; nisi—à noite; varsati—enquanto chovia; sayã- 
nüh—deitadas; gavah— vacas; utthaya—levantando-se; bhitah—com 
medo; t4h—todas elas; babhramuh—espalharam-se por várias partes; 
vraje—no terreno que cercava o estábulo. 


TRADUCAO 
Certa vez, à noite, enquanto chovia, um tigre entrou na área do 
estábulo. Ao verem o tigre, todas as vacas, que estavam deitadas, le- 
vantaram-se com medo e espalharam-se por várias partes do terreno. 
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VERSOS 5-6 


зї ARA A AA RE | 
чат жб gen us qaum gd lI 
жинип яп ema faf 1 
IA TARR TT & 1! 


ekam jagrâha balavün 
sã cukrosa bhayatura 
tasyüs tu kranditam srutvà 
prsadhro 'nusasara ha 


khadgam ádaya tarasá 
pralinodu-gane nisi 

ajânann acchinod babhroh 
sirah sàrdüla-Sankayà 


ekám—uma das vacas; jagraha—agarrou; balaván—o forte tigre; 
sá—aquela vaca; cukrosa—comegou a berrar; bhaya-atura—em afli- 
ção e medo; tasyâh-—dela; tu—mas; kranditam—o berro; $rutva— 
ouvindo; prsadhrah—Prsadhra; anusasara ha—seguiu; khadgam— 
espada; ádüya—pegando; tarasà—bem depressa; pralina-udu-gane— 
quando as estrelas estavam cobertas pelas nuvens; nisj—à noite; 
ajânan—sem conhecimento; acchinot—cortou; babhroh—da vaca; 
Sirah—a cabeça; sürdüla-Sankaya—confundindo-a com a cabeça 
do tigre. 


TRADUÇÃO 
Quando o fortíssimo tigre abocanhou uma vaca, à vaca mugiu 
em aflição e medo, e Prsadhra, ouvindo o berro, imediatamente 
seguiu na direção do barulho. Ele pegou de sua espada, porém, como 
as estrelas estavam cobertas pelas nuvens, ele confundiu a vaca com 
© tigre e por engano degoiou a vaca com muita força. 


VERSO 7 


ais oran aaa: | 
Fara gal O A AA llo 
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vyüghro “pi vrkna-sravano 
nistrimsagrahatas tatah 

niscakrâma bhrsam bhito 
raktam pathi samutsrjan 


vyüghrah—o tigre; api—também; vrkna-Sravanah—sua orelha 
sendo cortada; nistrimsa-agra-ahatah—devido ao fato de ter sido 
cortada pela ponta da espada; tatah—depois disto; niscakrâma— 
fugiu (daquele lugar); bhrsam—muito; bhttah—temendo; raktam— 
sangue; pathi—na estrada; samutsrjan—derramando. 


TRADUÇÃO 
Porque a orelha do tigre fora cortada pela lâmina da espada, o 
tigre ficou com muito medo e fugiu daquele lugar, enquanto sangra- 
va pela estrada. 


VERSO 8 
ЧЕНЕП zd emi оча: чп | 
aga egerat ferar eife: leti 


manyamüàno hatam vyaghram 
prsadhrah para-vira-hà 

adráksit sva-hatàr babhrum 
vyustàyàm nisi duhkhitah 


manyamáanah— pensando que; /atam—fora morto; vyaghram— 
o tigre; prsadhrah—o filho de Manu, Prsadhra; para-vira-hã--embo- 
ra-possuísse toda a capacidade de punir o inimigo; adraksit-=viu; 
sva-hatam-—fora morta por ele; babhrum-—a vaca; vyustayam nisi— 
quando a noite havia passado (de manhã); duhkhitah—ficou muito 
infeliz. 


TRADUÇÃO 
De manhã, quando Prsadhra, que possuía toda a capacidade de 
subjugar o inimigo, viu que havia matado a vaca embora à noite ti- 
vesse pensado que matara o tigre, ele ficou muito infeliz. 
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VERSO 9 


d ww sana: TA | 
A oe A RARA 11 9, 11 


tam sasapa kulacaryah 
krtügasam akamatah 

na ksatra-bandhuh südras tvam 
karmana bhavitàmuna 


tam-—a ele (Prsadhra); Sasapa—amaldicoou; kula-ücáryah—-o sa- 
cerdote da familia, Vasistha; krta-agasam—por cometer o grande 
pecado de matar uma vaca; akâmatah—embora ele não quisesse 
fazê-lo; na—não; ksatra-bandhuh-—o membro familiar de um ksatriya; 
Südrah tvam—-tu te comportaste como súdra; karmanã-—portanto, 
através da reação à tua atividade fruitiva; bhavitã-—tornar-te-ás 
Südra; amunü—porque mataste uma vaca. 


TRADUÇÃO 

Embora Prsadhra tivesse cometido o pecado desintencionalmen- 
te, Vasistha, o sacerdote de sua família, amaldiçoou-o, dizendo: 
“Em tua próxima vida, não conseguirás tornar-te ksatriya, senño 
que nascerás como súdra por teres matado uma vaca." 





SIGNIFICADO 

Parece que Vasistha náo estava livre de famo-guna, o modo da ig- 
noráncia. Como sacerdote familial ou mestre espiritual de Prsadhra, 
Vasistha náo deveria ter levado muito a sério a ofensa de Prsadhra. 
Ao invés disto, porém, Vasistha amaldiçoou-o a tornar-se sidra. É 
dever do sacerdote da família não amaldiçoar seus discípulos; cabe- 
lhe procurar aliviá-los através da realização de alguma espécie de ex- 
piação. Vasistha, entretanto, fez exatamente o oposto. Portanto, 
Srila Visvanatha Cakravarti Thákura diz que ele era durmati; em 
outras palavras, sua inteligência não era muito boa. 


VERSO 10 


Ud meg тет AA A: | 
aaa ai di matar gia It oil 
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evam Saptas tu guruna 
pratyagrhnãt krtāñjalih 

adhürayad vratam vira 
ürdhva-retà muni-priyam 


evam-—dessa maneira; Saptah—tendo sido amaldiçoado; tu—mas; 
guruna—pelo seu mestre espiritual; pratyagrhnãt—ele (Prsadhra) 
aceitou; krta-anjalih-—de mãos postas; adharayat-—adotou, assumiu; 
vratam—o voto de brahmacarya; virah—aquele herói; ürdhva-retàh— 
tendo controlado os sentidos; muni-priyam—Qque é aprovado pelos 
grandes sábios. 

TRADUÇÃO 

Ao receber esta maldição rogada por seu mestre espiritual, o herói 
Prsadhra aceitou-a de mãos postas. Então, tendo controlado os seus 
sentidos, ele assumiu o voto de brahmacarya, que é aprovado por todos 
os grandes sábios. 

VERSOS 11-13 


IA EA REA RAS | 
rfe ed SI A AAA 112211 
Fara: aaa AS: | 
qa aa A: 119511 
SIKRETEHITHIHET 91999: 9918: | 
E 


vasudeve bhagavati 
sarvãtmani pare “male 

ekântitvam gato bhaktyã 
sarva-bhüta-suhrt samah 


vimukta-sangah Santatma 
samyatakso "parigrahah 

yad-rcchayopapannena 
kalpayan vrttim átmanah 


ütmany ütmünam àdhaya 
Jñana-trptah samahitah 
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vicacãra mahim etarm 
jadandha-badhirakrtih 


vasudeve—à Suprema Personalidade de Deus; bhagavati—ao 
Senhor; sarva-àtmani—à Superalma; pare—à Transcendéncia; amale— 
à Pessoa Suprema, que nào tem contaminacào material; eküntitvam— 
prestando servico devocional sem desvios; gatah—estando situado 
nessa posição; bhaktya—devido à devoção pura; sarva-bhüta-suhrt 
samah-—por ser um devoto, amistoso e igual. com todos; vimukta- 
sanigah-—sem contaminação material; Santa-ãtmã-—uma atitude paci- 
fica; samyata—autocontrolado; aksah-—cuja visão; aparigrahah— 
sem aceitar nenhuma caridade de outrem; yat-rechayã—por graça 
do Senhor; upapannena—através de tudo o que lhe era disponível 
para as necessidades corpóreas; kalpayan—dessa maneira provendo; 
vrítim—as necessidades do corpo; dtmanah—para o benefício da 
alma; ãtmani— mentalmente; atmanam---a Alma Suprema, a Perso- 
nalidade de Deus; adhaya—mantendo sempre; jñana-trptah—plena- 
mente satisfeito em conhecimento transcendental; samaAhitah—sempre 
em transe; vicacãra—viajou por toda; mahim—a Terra; etám—isto; 
Jada—mudo; andha—cego; badhira-—surdo; ükrtih—parecendo. 


TRADUÇÃO 

Em seguida, Prsadhra eximiu-se de todas as responsabilidades, 
tornou-se de mente pacífica e desenvolveu controle sobre todos os 
seus sentidos. Não estando afetado por condições materiais, satisfa- 
zendo-se com o que o Senhor lhe fornecia para manter-se vivo, e 
sendo igual com todos, ele deu plena atenção à Suprema Personali- 
dade de Deus, Vasudeva, que é a Superalma transcendental, livre 
da contaminação material. Assim, Prsadhra, com plena satisfação 
no conhecimento puro, mantendo sua mente sempre fixa na Supre- 
ma Personalidade de Deus, alcançou o serviço devocional puro ao 
Senhor e começou a viajar por todo o mundo, sem se deixar influen- 
ciar pelas atividades materiais, como se fosse surdo, mudo e cego. 


VERSO 14 


aa a a aaa | 
HORROR 119811 
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evam vrtto vanam gatvã 
drstvà davagnim utthitam 
tenopayukta-karano 
brahma prapa param munih 


evam vrttah—estando situado nessa ordem de vida; vanam—a flo- 
resta; gatvà—após ir; drstva—quando viu; dava-agnim—um incén- 
dio na floresta; utthitam-—ali existente; tena—através daquele (fogo); 
upayukta-karanah—ocupando todos os sentidos do corpo através 
do processo de incineracáo; brahma—transcendéncia; prapa—ele al- 
cançou; param—a meta última; munih—como uma grandiosa pessoa 
santa. 


TRADUÇÃO 
Com esta atitude, Prsadhra tornou-se um grande santo, e quando 
entrou na floresta e viu um abrasador incêndio que a consumia, 
aproveitou-se desta oportunidade para queimar seu corpo no fogo. 
Com isto, ele alcançou o transcendental mundo espiritual. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gità (4.9), o Senhor diz: 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvã deham punar janma 
naiti màm eti so *rjuna 


**Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimento 
e atividades, ao deixar O corpo não volta a nascer neste mundo ma- 
terial, senão que alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Prsadhra, 
devido ao seu karma, foi amaldiçoado a ter em seu próximo nasci- 
mento um corpo de sidra; porém, como adotou uma vida santa, 
em especial sempre concentrando sua mente na Suprema Personali- 
dade de Deus, ele tornou-se um devoto puro. Logo após abandonar 
seu corpo no fogo, ele, como resultado de sua situação devocional, 
alcançou o mundo espiritual, como se menciona no Bhagavad-gità 
(mãm eti). O serviço devocional realizado com o pensamento na Su- 
prema Personalidade de Deus é tão poderoso que, embora tivesse 
sido amaldiçoado, Prsadhra evitou a terrível consegiiência de tornar-se 
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Südra e, ao invés disso, retornou ao lar, retornou ao Supremo. Como 
se afirma no Brahma-samhita (5.54): 


yas tv indra-gopam athavendram aho sva-karma- 
bandhàünurüpa-phala-bhajanam atanoti 

karmãni nirdahati kintu ca bhakti-bhajam 
govindam adi-purusam tam aham bhajámi 


Aqueles que se ocupam em servico devocional nào sào afetados pelos 
resultados de suas atividades materiais. Por outro lado, todos, desde 
0 menor micróbio até o rei dos céus, Indra, estáo sujeitos às leis 
do karma. O devoto puro, estando sempre ocupado em servir ao 
Senhor, está isento dessas leis. 


VERSO 15 


+8: жета чач стат 


figa qi qe agia | 
fem Ea gel a 
fm ea a an 


kavih kaniyân visayesu nihsprho 

visrjya rajyam saha bandhubhir vanam 
nivesya citte purusam sva-rocisam 

vivesa kaisora-vayah param gatah 


kavih—outro filho, conhecido como Kavi; kaniyán—que era o ca- 
gula; visayesu—aos prazeres materiais; nihsprhah—náo tendo apego; 
visrjya—após abandonar; rajyam—a propriedade de seu pai, o reino; 
saha bandhubhih—acompanhado de amigos; vanam—na floresta; nive 
$ya—mantendo sempre; citte—no ámago do coracáo; purusam—a 
Pessoa Suprema; sva-rocisam—auto-refulgente; vivesa—entrou; kai- 
Sora-vayah—um jovem ainda no início da adolescência; param— 
no mundo transcendental; gatah—entrou. 


TRADUÇÃO 
Relutando em aceitar o gozo material, o filho caçula de Manu, 
cujo nome era Kavi, abandonou o reino antes de alcançar plena 
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juventude. Acompanhado de seus amigos, ele dirigiu-se à floresta, 
sempre pensando na auto-refulgente Suprema Personalidade de 
Deus, que está situado no âmago de seu coração. Com isto, ele al- 
cançou a perfeição. 


VERSO 16 


ETA AE ATA 1 
ЗЇН AR iaae: SI 


Кагйзйп тйпауйа йзап 
karúsah ksatra-játayah 

uttarü-patha-goptàro 
brahmanyà dharma-vatsalàh 


karüsüt—de Karúsa; manavãt-—do filho de Manu; asan—havia; 
kürüsüh—chamados kàrüsas; ksatra-jütayah—um grupo de ksatriyas; 
uttara— setentrional; patha—da região; goptârah-—reis; brahma- 
nyãh—célebres como protetores da cultura bramínica; dharma-vatsa- 
lah—extremamente religiosos. 





TRADUCAO 
De Karüsa, outro filho de Manu, surgiu a dinastia kárúsa, uma 
família de ksatriyas. Os ksatriyas kárúsas eram os reis da região se- 
tentrional. Eles eram célebres como protetores da cultura bramínica 
e eram todos firmemente religiosos. 


VERSO 17 
TOR нүң qd map ww Буа! | 
эта ат: RR ag: LN 


dhrstàd dhürstam abhüt ksatram 
brahma-bhüyara gatam ksitau 

nrgasya vamsah sumatir 
bhütajyotis tato vasuh 


dhrstat—de Dhrsta, outro filho de Manu; dharstam—uma casta 
chamada dhársta; abhiit-—foi produzida; ksatram-—pertencente ao 
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grupo ksatriya; brahma-bhüyam-—-a posicào de brahmanas; gatam— 
alcançou; ksitau-—na superfície do mundo; nrgasya—de Nrga, outro 
filho de Manu; varhsah-—a dinastia; sumatih-—chamada -Sumati; 
bhütajyotih —chamado Bhütajyoti; tatat—em seguida; vasuh-—cha- 
mado Vasu. 


TRADUÇÃO 
Do filho de Manu chamado Dhrsta surgiu uma casta de kgarriyas 
chamada dhársta, cujos membros alcançaram neste mundo a posi- 
ção де brâhmanas. Então, do filho de Manu chamado Nrga surgiu 
Sumati. De Sumati surgiu Bhútajyoti, e de Bhitajyoti, Vasu. 


SIGNIFICADO 
Aqui, afirma-se que ksatrarn brahma-bhüyam gatam ksitau: em- 
bora pertencessem à casta ksatriya, os dharstas, foram capazes de 
converter-se em brahmanas. Isto claramente sustenta a seguinte afir- 
mação de Nàrada (Bhàg. 7.11.35): 


yasya yal laksanam proktam 
pumso varnabhivyañjakam 
yad anyatrapi drsyeta 
tat tenaiva vinirdiset 


Se em um determinado grupo são, encontradas as qualidades: dos 
homens que compõem outro grupo, o primeiro deve'ser reconhecido 
por suas qualidades, por suas características, e não pela casta fami- 
liar na qual seus membros integrantes nasceram. De modo algum é 
© nascimento um fator importante, pois o que toda a literatura vé- 
dica de fato enfatiza são as qualidades da pessoa. 


VERSO 18 


яй: яй не A | 
gem dl q qa AE a 11411 


vasoh pratikas tat-putra 
oghaván oghavat-pitá 
kanyã caughavati nama. 
sudarsana uvaha tam 
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vasoh—de Vasu; pratikah—chamado Pratika; tat-putrah—seu 
filho; oghavân—chamado Oghavân; oghavat-pità—que era o pai 
de Oghavàn; kanyá—sua filha; ca—também; oghavati—Oghavati; 
náma—chamada; sudarsanah—Sudarsana; uvaha—desposou; 
tám—esta filha (Oghavati). 


TRADUÇÃO 
O filho de Vasu foi Pratika, cujo filho foi Oghavân. O filho de 
Oghavân também tornou-se conhecido como Oghavân, e sua filha 
foi Oghavati, com quem Sudarsana casou-se. 


VERSO 19 


fadd Repara gisa | 
aa faqaq: q adag aaa: ISN 


citraseno narisyantüd 
rksas tasya suto "bhavat 
tasya midhvàms tatah pürna 
indrasenas tu tat-sutah 


citrasenah—alguém chamado Citrasena; narisyantat—de Narisyanta, 
outro filho de Manu; rksah—Rksa; tasya—de Citrasena; sutah—o 
filho; abhavat—tornou-se; tasya—dele (Rksa); midhvan—Midhvàn; 
tatah—dele (Midhvàn); pürnah—Pürna; indrasenah—Indrasena; 
tu—mas; tat-sutah—o filho dele (Púrna). 


TRADUÇÃO 
De Narisyanta proveio um filho chamado Citrasena e deste, 
um filho chamado Rksa. De Rksa veio Midhvàn, de Midhvàn veio 
Pürna, e de Pürna, Indrasena. 


VERSO 20 
ERRATA AAA AA | 
sem gama AANST 11411 


vitihotras tu indrasenãt 
tasya satyasrava abhüt 
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urusravãh sutas tasya 
devadattas tato "bhavat 


vitihotrah—Nitihotra; tu—mas; indrasenat—de Indrasena; tasya—de 
Vitihotra; satyasravah—conhecido pelo nome de Satyasravà; abhiit— 
havia; urusravàh—Uru$ravà; sutah—era o filho; tasya—dele (Sa- 
tyasravà); devadattah—Devadatta; tatah—de Urusravà; abhavat— 
havia. 


TRADUÇÃO 
De Indrasena surgiu Vitihotra, de Vitihotra veio Satyasrava, de Sa- 
tyasravã veio o filho chamado Urusrava, e de Uruśravā veio Deva- 
datta. 


VERSO 21 
атап яачтаб: ачача 94: | 


*rfta zf fremit эттїї meras 


tato "gnives$yo bhagavün 
agnih svayam abhüt sutah 

kànina iti vikhyàto 
jatúkarnyo mahán rsih 


tatah—de Devadatta; agnivesyah—um filho chamado Agnivesya; 
bhagavân—o poderosíssimo; agnih—deus do fogo; svayam—pes- 
soalmente; abhiit—tornou-se; sutah—.o filho; kâninah—Kânina; iti— 
assim; vikhyatah—era célebre; jatakarnyah—Játúkarnya; mahán 
rsih—a grande pessoa santa. 


TRADUÇÃO 
De Devadatta veio um filho conhecido como Agnivesya, que era 
o próprio deus do fogo, Agni. Este filho, um célebre santo, era fa- 
moso como Kânina e Jatikarnya. 


SIGNIFICADO 
Agnivesya também era conhecido como Kânina e Jatikarnya. 
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VERSO 22 


a a aaa 941 
AÑ: A тна: NN 


tato brahma-kulam játam 
ügnivesyayanam nrpa 

narisyantànvayah prokto 
dista-vamsam atah $rnu 


tatah—de Agnivesya; brahma-kulam—uma dinastia de bráhma- 
nas; jatam-—foi' gerada; dgnivesyayanam--conhecida como ágnive- 
Syayana; nrpa—ó rei Pariksit; narisyanta—de Narisyanta; anvayah— 
descendentes; proktah—foram explicados; dista-vamgam—a dinastia 
de Dista; atah—a partir de agora; $rnu—ouve. 





TRADUÇÃO 
Ó rei, de Agnivesya proveio uma dinastia bramínica conhecida 
como ágnivesyayana. Agora que descrevi os descendentes de Nari- 
syanta, presta atenção enquanto descrevo os descendentes de Dista. 
Por favor, ouve-me. 


VERSOS 23 —24 


amar Regis: aim derat m: | 
een gaermep qenfüfnis-ram 119311 
асна: ga: tara mah fig: 
абя: maamassa Afaa: NR 


nābhāgo dista-putro 'nyah 
karmanà vais$yatàm gatah 

bhalandanah sutas tasya 
vatsapritir bhalandanat 


vatsapriteh sutah pramsus 
tat-sutarh pramatirn viduh 

khanitrah pramates tasmüc 
cüksuso 'tha-vivimsatih 
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nabhagah—chamado Nabhaga; dista-putrah—o filho de Dista; 
anyah—outro; karmanã—por ocupação; vaisyatam—a ordem dos 
vai$yas; gatah—alcancou; bhalandanah—chamado Bhalandana; 
sutah—filho; tasya—dele (Nàbhàga); vatsapritih—chamado Vat- 
sapriti; bhalandanat—de Bhalandana; vatsapriteh—de Vatsapriti; 
sutah—o filho; pramsuh—chamava-se Praméu; tat-sutam—o filho 
dele (Prám$u); pramatim-—chamava-se Pramati; viduh—deve-se 
entender; khanitrah—chamado Khanitra; pramateh—de Pramati; 
tasmát—dele (Khanitra); caksusah—chamava-se Cáksusa; atha— 
assim (de Caksusa); vivirhsatih—o filho chamado Vivimsati. 


TRADUÇÃO 
Dista teve um filho chamado Nabhãga. Este Nabhága, que era di- 
ferente do Nabhága descrito mais tarde, adotou o dever ocupacio- 
nal de vaisya. O filho de Nabhága foi conhecido como Bhalandana; 
O filho de Bhalandana foi Vatsapriti, e o filho deste foi Pramsu. O 
filho de Prarmsu foi Pramati, o filho de Pramati foi Khanitra, o filho 


de Khanitra foi Caksusa, eo filho deste foi Vivirnsati. 


SIGNIFICADO 

Um dos filhos de Manu tornou-se ksatriya, outro, brâhmana, e 
outro, vaisya, Isto confirma-a declaração: de Nárada Muni: yasya 
yal laksanam proktam pumso varnàbhivyanjakam (Bhàg. 7.11.35). 
Todos devem sempre lembrar-se de-que os brâhmanas, ksatriyas e 
vaisyas jamais devem ser tratados como membros de uma casta to- 
mando como base o nascimento. Um brãhmana pode transformar-se 
em ksatriya, e um ksatriya em brahmana. Igualmente, um bráh- 
mana ou ksatriya podem transformar-se em vaiśya, e um vaiśya 
em brahmana ou ksatriya. Confirma isto o. Bhagavad-gità (catur- 
varnyarh maya srstam guna-karma-vibhagasah). Assim, jamais alguém 
é brahmana, ksatriya ou vaisya por nascimento, mas por qualifica- 
ção. Há uma grande necessidade de brahmanas. Portanto, no movi- 
mento da consciência de Krsna, estamo-nos esforçando para treinar 
brâhmanas que guiem a sociedade humana. Porque atualmente há 
uma escassez de brahmanas, o cérebro da sociedade humana está de- 
teriorado. Porque praticamente todos são sadras, ninguém, no mo- 
mento atual, pode guiar os membros da sociedade rumo ao caminho 
apropriado pelo qual alcança-se a perfeição da vida. 
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VERSO 25 


зїї! яти: чї їз ña: | 
жей AE EA UI 


vivimsateh suto rambhah 
khaninetro "sya dharmikah 

karandhamo maharaja 
tasyüsid àtmajo nrpa 


vivimsateh—de Vivimsati; sutah—o filho; rambhah—chamado 
Rambha; khaninetrah—chamado Khaninetra; asya—de Rambha; 
dhürmikah— muito religioso; karandhamah—chamado Karandhama; 
mahüràja—ó rei; tasya—dele (Khaninetra); àsit—era; atmajah—o 
filho; nrpa—ó rei. 

TRADUÇÃO 

O filho de Vivimsati foi Rambha, cujo filho foi o grande e religioso 

rei Khaninetra. Ó rei, o filho de Khaninetra foi o rei Karandhama. 





тегиң A e MEAR | 
знаїэцтаца Я петтата: (14411 


tasyüviksit suto yasya 
maruttas cakravarty abhüt 

samvarto 'yajayad yamñ vai 
mahã-yogy angirah-sutah 


tasya—dele. (Karandhama); aviksit—chamado Aviksit; sutah— 
0 filho; yasya—de. quem (Aviksit); maruttah—(o-filho) chamado 
Marutta; cakravarti—o imperador; abhüt—tornou-se; samvartah— 
Samvarta; ayájayat—ocupou em realizar sacrifício; yam-—a quem 
(Marutta); vai—na verdade; mahã-yogi—o grande místico; angirah- 
sutah—o filho de Angirã. 


TRADUÇÃO 
De Karandhama surgiu um filho chamado Aviksit, e de Aviksit, 
um filho chamado Marutta, que foi imperador. O grande místico 
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Samvarta, o filho de Angirã, ocupou Marutta na realização de um 
sacrifício [yajfia). 


VERSO 27 


ROTA эп. чї я ачтейз жя 1 
ifon aa aa fafaa aa, NRS 


maruttasya yathã yajio 
na tathünyo 'sti ka$cana 
sarvam hiranmayam tv astd 
yat kiñicic casya Sobhanam 


maruttasya—de Marutta; yathü—como; yajriah—realizacáo de sa- 
erifício; na—nào; tathà—como aquilo; anyah—algum outro; asti— 
havia; kascana—nada; sarvam—tudo; hiran-mayam-—feito de ouro; 
tu—na verdade; àsit—havia; yat kificit—tudo o que ele tinha; ca—e; 
asya—de Marutta; Sobhanam-— extremamente belo. 


TRADUÇÃO 
A parafernália sacrificatória do rei Maruttaera extremamente bela, 
pois tudo era feito de ouro. Na verdade, nenhum outro sacrifício 
podia comparar-se ao seu. 


VERSO 28 


зата: ата афатбаб тиа: | 
mea: Чү Бп: агата: 15411 


amádyad indrah somena 
daksinabhir dvijatayah 

marutah parivestãro. 
visvedevàh sabha-sadah 


amadyat—embriagou-se; indrah—o rei dos céus, o Senhor Indra; 
somena—ingerindo a bebida intoxicante chamada soma-rasa; daksi- 
nübhih—recebendo contribuições suficientes; dvijatayah-—o grupo 
bramínico; marutah—os ares; parivestárah—oferecendo os géneros 
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alimentícios; -visvedevah-—semideuses universais; sabha-sadah— 
membros da assembléia. 


TRADUÇÃO 
Naquele sacrifício, o rei Indra embriagou-se ingerindo uma grande 
quantidade de soma-rasa. Os brãâhmanas receberam fartas contribui- 
ções, e portanto ficaram satisfeitos. Por ocasião daquele saci о, 
0s vários semideuses que controlam os ventos ofereceram géneros 
alimentícios, e os Visvedevas participaram como membros da assem- 
bléia. 





SIGNIFICADO 
Devido ao yaj/ia realizado por Marutta, todos estavam satisfeitos, 
especialmente os brahmanas e ksatriyas. Como sacerdotes, os brah- 
manas estão interessados em receber contribuições, e os'ksatriyas 
estão interessadosem beber. Todos eles, portanto, estavam satisfei- 
tos em suas diferentes ocupações. 


VERSO 29 


чечи qm pre eqni: 
aña sl dvi ят ая: 114411 


maruttasya damah putras 
tasyasid rajyavardhanah 

sudhrtis tat-suto jajñe 
saudhrteyo narah sutah 


maruttasya=de Marutta; damah—(chamava-se) Dama; putrah— 
o filho; tasya—dele (Dama); asit—havia; rãjya-vardhanah—chama- 
do Rajyavardhana, ou alguém que pode expandir o reino; sudhr- 
tih—chamava-se Sudhrti; tat-sutah—o filho dele (Rajyavardhana); 
Jjajfie—nasceu; saudhrteyah—de Sudhrti; narah—chamado Nara; 
sutah—o filho. 


TRADUÇÃO 
O filho de Marutta foi Dama; o filho de Dama foi Rajyavardhana; 
o filho de Rájyavardhana foi Sudhrti, e seu filho foi Nara. 
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VERSO 30 


ego ATE PATA АНАЙ: | 
RARA qe URÍA: 113011 


tat-sutah kevalas tasmad 
аһипаһитӣп vegavams tatah 

budhas tasyabhavad yasya 
trnabindur mahipatih 


tat-sutah—o filho dele (Nara); kevalah-=chamava-se Kevala; tas- 
māt—dele (Kevala); dhundhumān—nasceu um filho chamado Dhun- 
dhumān; vegavān—chamado Vegavān; tqtah—dele (Dhundhuman); 
budhah—chamado Budha; tasya—dele (Vegavàn); abhavat—havia; 
yasya—de quem (Budha); trnabinduh—um filho chamado Trnabindu; 
mahipatih—o rei. 


TRADUÇÃO 
O filho de Nara foi Kevala, e seu filho foi Dhundhumán, cujo 
filho foi Vegavan. O filho de Vegavan foi Budha, e o filho de Budha 
foi Trnabindu, que se tornou o rei desta Terra. 


VERSO 31 


d Aasaa aA яз | 
аттап яа: Чап: жеп AA 113211 


tam bheje 'lambusà devi 
bhajaniya-gunalayam 

varâpsarã yatah putrah 
kanyã celavilabhavat 


tam—a ele (Trnabindu); bheje—aceitou como esposo; alambu- 
:$ü—a garota Alambusà; devi—deusa; bhajaniya—digno de aceitacáo; 
guna-alayam—o reservatório de todas as boas qualidades; vara-apsa- 
rāh—a melhor das Apsaras; yatah—de quem (Trnabindu); putrah— 
alguns filhos; kanyã--uma filha; ca—e; ilavilà—chamada Ilavilā; 
abhavat—nasceu. 
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TRADUÇÃO 
A melhor das Apsarãs, a garota muitíssimo qualificada chamada 
Alambusá, aceitou como seu esposo o igualmente qualificado Trna- 
bindu. Ela deù à luz alguns filhos e uma filha conhecida como Ia- 
уйа. 





VERSO 32 


engatar ЕП ЧИ GT d 
mera fai naaa: (ча: 113811 


yasyàm utpādayāäm üsa 
visravã dhanadam sutam 

pradaya vidyám paramám 
rsir yogesvarah pituh 


yasyüm—em quem (llavilà); utpadayam àsa—gerou; visravah— 
Visrava; dhana-dam—Kuvera, ou aquele que dá dinheiro; sutam—a 
um filho; pradaya—após receber; vidydm—conhecimento absoluto; 
paramüm-—supremo; «rsih—a grande pessoa santa; yoga-isvarah— 
mestre da yoga místicay pituh-=-do seu pai. 


TRADUÇÃO 
Depois que o grande santo Visrava, o mestre da yoga mística, re- 
cebeu de seu pai o conhecimento absoluto, ele gerou no ventre de 
Navila o celebérrimo filho conhecido como Kuvera, o outorgador 
de dinheiro. 


VERSO 33 





TERA EIA чет: d 


fena der tarte for vita 1331 


visalah sunyabandhus ca 
dhimraketus ca tat-sutah 

visalo vamsa-krd raja 
vaisalim nirmame purim 


visalah—chamado Visála; Sanyabandhuh—chamado Súnyabandhu; 
ca—também; dhümraketuh—chamado Dhümraketu; ca—também; 
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tat-sutah—os filhos de Trnabindu; visalah—entre os trés, o rei Vi- 
Sala; varisa-krt—fez uma dinasti. /=o rei; vaisalim—chamado Vai- 
$ali; nirmame—construiu; purim—um palácio. 





TRADUÇÃO 
Trnabindu teve três filhos, chamados Visála, Sunyabandhu e 
Dhúmraketu. Entre estes três, Visála criou uma dinastia e construiu 
um palácio chamado Vaisali. 


VERSO 34 


HR 


hemacandrah sutas tasya 
dhúmrãksas tasya câtmajah 

tat-putrát samyamád asit 

krsasvah saha-devajah 
hemacandrah—chamava-se Hemacandra; sutah—o filho; tasya— 
dele (Visala); dhumraksah—chamava-se Dhúmraksa; tasya—dele 
(Hemacandra); ca—também; àtmajah—o filho; tat-putrát—prove- 
niente do filho dele (Dhúmraksa); sampamat—proveniente daquele 
que se chamava Samyama; àsit—havia; krsasvah—Krsasva; saha— 

juntamente com; devajah—Devaja. 


TRADUÇÃO 
O filho de Visala foi conhecido como Hemacandra; seu filho foi 
Dhúmraksa, e o filho deste foi Samyama, cujos filhos foram Devaja 
e Krsasva. 





VERSOS 35 — 36 


GUA AS AAA | 
m gera qf ripar, MGM 
A EA saiem | 
чя aegea: NAI 
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krsasvat somadatto "bhiid 
уо 'svamedhair idaspatim 

istvà purusam apágryam 
gatim yogesvarásritám 


saumadattis tu sumatis 
tat-putro janamejayah 

ete vaisàla-bhüpalas 
trnabindor yasodharüh 


krsasvat—de Krsvasva; somadattah-—um filho chamado Somadat- 
ta; abhüt—houve; yah--aquele que (Somadatta); asvamedhaih— 
pela realização. de sacrifícios asvamedha; idaspatim—ao Senhor 
Visnu; istva—após adorar; purusam—o Senhor Visnu; ãpa—alcan- 
çou; agryâm—o melhor de todos; gatim—o destino; yogesvara-àsri- 
tam—o lugar ocupado pelos grandes yogís místicos; saumadattih— 
o filho de Somadatta; tu—mas; sumatih—um filho chamado Su- 
mati; tat-putrah—o filho dele (Sumati); janamejayah—chamava-se 
Janamejaya; ete—todos eles; vaisala-bhipalah—os reis da dinastia 
de Vaisála; trnabindoh yasah-dharah—mantiveram a fama do rei 
Trnabindu: 





TRADUCAO 

O filho de Krasva foi Somadatta. Ele realizou sacrifícios asvamedha 
e assim satisfez a Suprema Personalidade de Deus, Visnu. Adorando 
o Senhor Supremo, ele alcançou o posto mais elevado, uma residên- 
cia no planeta ao qual os grandes pogis místicos são promovidos. 
O filho de Somadatta foi Sumati, cujo filho foi Janamejaya. Todos 
estes reis, que apareceram na dinastia de Visala, mantiveram apro- 
priadamente a gloriosa posição do rei Trnabindu. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Segundo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitulado “As 
dinastias dos filhos de Manu". 


CAPÍTULO TRÊS 


O casamento 
de Sukanya com Cyavana Muni 


Este capítulo descreve a dinastia de Saryáti, outro filho de Manu, 
e também comenta a respeito de Sukanyã e Revati. 

Devajña Saryati deu instruções sobre o que-se deve fazer na ceri- 
mónia ritualística realizada no segundo dia do yajria dos Angirasas. 
Certo dia, Saryati, juntamente com sua filha, conhecida como Suka- 
nyà, foi ao üsrama de. Cyavana Muni. Lá, Sukanyà viu duas subs- 
táncias refulgentes dentro de um buraco de minhocas, e por acaso 
espetou aquelas duas substáncias brilhantes. Logo que assim ela pro- 
cedeu, o sangue começou a jorrar daquele buraco. Conseqüentemente, 
orei Śaryāti:e seus companheiros sofreram de constipação e reten- 
ção urinária. Ao investigar por que as circunstâncias subitamente 
mudaram, o rei descobriu que Sukanyã era a causa deste infortúnio. 
Então, todos ofereceram orações a Cyavana Muni simplesmente para 
satisfazê-lo de acordo com seu próprio desejo, e Devajña.Saryati 
ofereceu sua filha a Cyavana Muni, que era muito idoso. 

Quando os médicos celestiais, os irmãos Asvini-kumáãras, certa 
vez visitaram Cyavana Muni, o muni pediu-lhes que lhe devolvessem 
sua juventude. Os dois médicos levaram Cyavana Muni a um lago 
específico, no qual. se banharam e recobraram plena juventude. 
Depois disso, Sukanyã não conseguia identificar quem era o seu es- 
poso. Entào, ela rendeu-se aos Ašvini-kumaras, que estavam muito 
satisfeitos com sua castidade e a colocaram novamente ao lado do 
seu esposo. Cyavana Muni ocupou entào o rei Saryáti em realizar 
o soma-yajña e concedeu aos 'Asvini-kumáras o privilégio de beber 
soma-rasa. O rei dos céus, o Senhor Indra, ficou muito furioso com 
isto, mas nào póde fazer nenhum mal à Saryáti. Desde então, os 
médicos Agvini-kumaras receberam permissão: de compartilhar da 
soma-rasa. 

Mais tarde, Saryati teve três filhos, chamados Uttânabarhi, Апана 
e Bhúrisena. Anarta teve um filho, cujo nome era Revata. Revata 








54 Srimad-Bhãgavatam [Canto 9, Cap. 3 


teve cem filhos, dos quais o mais velho era Kakudmi. Kakudmi foi 
aconselhado pelo Senhor Brahmã a oferecer sua bela filha, Revati, 
a Baladeva, que pertence à categoria visnu-tattva. Após adotar este 
procedimento, Kakudmi retirou-se da vida familiar e entrou na flo- 
resta de Badarikasrama para executar austeridades e penitências. 


VERSO 1 


AIR INT 
AA AO APA 8 1 
aaa aa rr A 


Sri-Suka uvàca 
Saryátir mánavo raja 
brahmisthah sambabhüva ha 
yo vã angirasam satre 
dvitiyam ahar ücivàn 


sri-Sukah uvüca-—$ri Sukadeva Gosvàmi disse; saryatih—o rei cha- 
mado Saryati; mánavah—o filho de Manu; raja—governante; brah- 
misthah—bastante inteirado em conhecimento védico; sambabhava 
ha—assim ele tornou-se; yah—aquele que; va—ou; angirasâm— 
dos descendentes de Angirà; satre—na arena de sacrifício; dvitiyam 
ahah—as cerimónias a serem realizadas no segundo dia; йсїуйп— 
narrou. 





TRADUÇÃO 
Sri Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: О rei, Saryati, outro filho de 
Manu, era um governante bastante inteirado no conhecimento védico. 
Ele deu instrucóes sobre as cerimónias que ocorrem no segundo dia 
do yajfia a ser realizado pelos descendentes de Añgira. 


VERSO 2 


SETA TAAA EAN FAITA | 
TN TA TANA ETTA R 11 


sukanya nama tasyastt 
kanya kamala-locana 
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taya sardham vana-gato 
hy agamac cyavanásramam 


sukanya—Sukanya; | nama--chamada;  tasva—dele (Saryati); 
üsit—havia; kanya—uma fi kamala-locana—de olhos de lótus; 
tayà sürdham-—com ela; vana-gatah-— tendo entrado na floresta; hi — 
na verdade; agamat--ele foi; cyavana-asramam-—ao eremitério que 
era asrama de Cyavana Muni. 





TRADUÇÃO 
Saryati tinha uma bela filha de olhos de lótus chamada Sukanyã, 
сот quem foi à floresta a fim de visitar o asrama de Cyavana Muni. 


VERSO 3 


aada: a RRA A 
quai qui ea mt Nan 


sã sakhibhih parivrtã 
vicinvanty anghripan vane 

valmika-randhre dadrse 
khadyote iva jyotist 


sā—esta Sukanyà; sakhibhih— pelas suas amigas; parivrtà—cerca- 
da; vicinvanti—apanhando; arighripün—frutos e flores das árvores; 
vane—na floresta; valmika-randhre—num buraco de minhoca: 
drse—observou; khadyote—dois luzeiros; iva—como; jyotisi—duas 
estruturas brilhantes. 





TRADUÇÃO 
Enquanto a mesma Sukanyã, cercada por suas amigas, apanhava 
várias espécies de frutas das árvores da floresta, ela viu dentro de 
um orifício de minhocas duas estruturas brilhando como luzeiros. 


VERSO 4 


9а атат оа Q 1 
ARALAR GEA a fell e 
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te daiva-coditã bala 
Jyotist kantakena vai 

avidhyan mugdha-bhàvena 
susrâvasrk tato bahih 


té—aqueles dois; daiva-codità—como que impelida pela providên- 
cia; hala--aquela jovem filha; jyotisi-—dois vagalumes dentro do bu- 
raco de minhocas; kantakena—com um espinho; vai--na-verdade; 
avidhyat—espetou; mugdha-bhavena—como se não tivesse conheci- 
mento; susráva—jorrou; asrk—sangue; fatah—dali; bahih—para fora. 


TRADUÇÃO 
Como que impelida pela providência, a garota, ignorantemente, 
espetou aqueles dois vagalumes com um espinho, e ao serem espeta- 
dos, o sangue começou a jorrar deles. 


VERSO 5 


TASA RATA тета | 
atan qua Añada 1 1) 


Sakrn-mütra-nirodho 'bhüt 
sainikanam ca tat-ksanãt 

rüjarsis tam upalaksya 
purusün vismito 'bravit 


Sakrt—de excremento; mütra—e de urina; nirodhah—interrupcào; 
abhiit-—assim tornou-se; sainikanam-—de todos os soldados; ca—e; 
tat-ksanüt—imediatamente; -rajarsihi —o rei; tam upalaksya—vendo 
o episódio; purusân-—aos seus homens;-vismitah—estando surpreso; 
abravit—comecou'a falar. 





TRADUÇÃO 
Em consegiiência, todos os soldados de Saryáti imediatamente 
viram-se impedidos de urinar e defecar, Aq perceber isto, Saryãti, 
surpreso, falou aos seus associados. 
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VERSO 6 


ama quite Asia | 
ARA A AAA II 


ару abhadram na yusmabhir 
bhürgavasya vicestitam 

vyaktam kenapi nas tasya 
krtam asrama-diisanam 


api—oh!; abhadram—algo prejudicial; nah—entre nós; yusmá- 
bhih—por nós mesmos; bhargavasya—de Cyavana Muni; vicesti- 
tam—foi tentado; vyaktam—agora está claro; kena api—por alguém; 
nah—entre nós; tasya—dele (Cyavana Muni); krram—foi feito; ásra- 
ma-düsanam—contaminacào do asrama. 


t 


TRADUÇÃO 
* Quão estranho é que um de nós tenha tentado fazer algo errado 
a Cyavana Muni, o filho de Bhrgu. Decerto parece que alguém entre 
nós contaminou este asrama. 


VERSO 7 


spen qu fria PA | 
¿ara an 11 9 1 


sukanya prüha pitaram 
bhita kiñcit krtam maya 

dve jyotisi ajânantyã 
nirbhinne kantakena vai 


sukanya—a garota Sukanya; praha—disse; pitaram—ao seu pai; 
bhrta—estando com medo; kiñicit—algo; krtam—foi feito; maya— 
por mim; dve—dois; jyotisi—objetos luminosos; ajanantya—devido 
à ignorância; nirbhinne—foram espetados; kantakena—com um es- 
“pinho; vai—na verdade. 
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TRADUÇÃO 
Estando com muito medo, a garota Sukanyã disse ao seu pai: Fiz 
algo errado, pois, ignorantemente, espetei com um espinho duas subs- 
tâncias luminosas. 





чөт яз: иеп fiat | 
Jf яатечтитя че #4 4: 1 41 


duhitus tad vacah srutvã 
saryátir jàta-sadhvasah 

munim prasádayàm àsa 
valmikântarhitam sanaih 


duhituh—de sua filha; tat vacah—aquela afirmação; srutva— 
após ouvir; saryatih—o rei Saryati; jata-sadhvasah—ficando com 
medo; munim—a Cyavana, Muni; prasádayàm àsa—tentou apazi- 
guar; valmika-antarhitam—que estava sentado dentro do buraco 
de minhocas; Sanaih—pouco a pouco. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir esta afirmação proferida por sua filha, о геі Saryàti 
ficou com muito medo. De várias maneiras, ele tentou aplacar Cya- 


vana Muni, pois era ele quem estava sentado dentro do buraco de 
minhocas. 





VERSO 9 


RAS mara 894 94: 1 
AAA qi а ЯТ: 11 9 11 


tad-abhiprayam ajñaya 
pradad duhitaram muneh 

krechran muktas tam amantrya 
puram prüyat samahitah 


tat—de Cyavana Muni; abhiprayam—a intencáo; ajfiaya—enten- 
dendo; pradàt—entregou; duhitaram—sua filha; muneh—a Cyavana 
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Muni; krcchrat—com grande dificuldade; »muktah—libertado; tam= 
ao muni; amantrya-—pedindo permissão; puram-—para a-sua própria 
morada; prayãt—abalou; samãhitah—sendo muito introspectivo. 


TRADUÇÃO 
O rei Saryáti, sendo muito introspectivo e compreendendo então 
as intenções de Cyavana Muni, deu sua filha em caridade ao sábio. 
Assim, libertado do perigo após grande dificuldade, ele recebeu a 
permissão de Cyavana Muni e voltou para casa. 


SIGNIFICADO 

O rei, após ouvir aafirmação feita por súa filha, na certa disse 
ao grande sábio Cyavana: Muni tudo sobre como, ignorantemente, 
sua filha cometera tal ofensa. O muni, entretanto, perguntou ao rei 
sea filha era casada. Dessa maneira, o rei, entendendo as intenções 
do grande sábio Cyavana Muni (tad-abhiprayam ajñaya), imediata- 
mente deu ao muni sua filha em caridade e escapou do perigo de 
ser amaldiçoado. Assim, com a permissão do grande sábio, o rei re- 
їогпои а sua casa. 


VERSO 10 


ч=п =ч ят ufi чунагы | 
Ята ѓамат aaa: 112011 


sukanya cyavanam prüpya. 
pati parama-kopanam 

prinayâm àsa citta-jhã 
apramattânuvrttibhih 


sukanyãa-—a garota chamada Sukanyá, a filha do rei Saryati; cya- 
yanam—o grande sábio Cyavana Muni; prapya—após obter; patim— 
como seu esposo; parama-kopanam-—que vivia irado; prinayam 
üsa—cla o satisfez; citta-jRü—compreendendo a mente de seu espo- 
$0; apramattà anuvrttibhih—executando serviço sem se confundir. 


TRADUCAO 
Cyavana Muni era muito irritável, porém, já que o obtivera como 
esposo, Sukanyã tentava relacionar-se com ele mui cuidadosamente, 
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de acordo com o temperamento dele. Conhecendo sua mente, ela 
prestava-lhe serviço sem se confundir. 


SIGNIFICADO 

Este é um bom exemplo do relacionamento entre esposo e esposa. 
Uma personalidade do porte de Cyavana Muni tem como tempera- 
mento sempré querer: ficar em posição superior. Semelhante pessoa 
nào pode submeter-se á vontade de ninguém. Portanto, Cyavana 
Muni tinha um temperamento irritável. Sua esposa, Sukanya, podia 
entender sua atitude, e nestas circunstâncias dava-lhe a atenção que 
ele exigia. Se alguma esposa deseja ser feliz com seu esposo, ela deve 
esforçar-se por entender o temperamento do esposo e satisfazê-lo. 
Isto é vitória para a mulher: Mesmo no convívio do Senhor Krsna 
com Suasdiversas rainhas, observa-se que, embora fossem filhas 
de grandes reis, as rainhas assumiam diante do Senhor Krsna a po- 
sição de criadas. Por maior que uma mulher possa ser, ela deve as- 
sumir diante de-seu esposo esta atitude; quer dizer, ela deve estar 
pronta a executar as ordens de seu esposo e satisfazé-lo em todas 
as circunstâncias. Então, sua vida será exitosa. Quando a esposa 
torna-se tão irritável como o esposo, a vida deles no lar decerto será 
perturbada e, em última análise, arruinar-se-á por completo. Nos 
dias modernos, a esposa nunca é submissa, e portanto a vida familiar 
é abalada mesmo por episódios banais. Assim é que a esposa ou o 
esposo acabam aproveitando-se das leis do divórcio. De acordo com 
a lei védica, entretanto, não existem fenômenos tais como leis do di- 
vórcio, e a mulher deve aprender a ser submissa à vontade de seu 
esposo. Os ocidentais contestam, dizendo que, nesta condição, a es- 
posa vira escrava, mas o fato não é este; é esta a tática pela qual 
a mulher pode conquistar o coração de seu esposo, por mais irritável 
ou cruel que ele possa ser. Neste caso, vemos claramente que, embora 
Cyavana Muni não fosse jovem, mas, na verdade, assaz velho para 
ser'o avô de Sukanyá, e também mesmo sendo ele muito irritável, 
Sukanya, a bela e jovem filha de um rei, submeteu-se ao seu idoso 
esposo e tentou satisfazé-lo em. todos os aspectos. Logo, ela era 
uma esposa casta e fiel. 

VERSO 11 


REA BRR ATENA | 
ат-бет атча ача 2 
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kasyacit tv atha kalasya 
nasatyãv üsramagatau 

tau püjayitva prováca 
vayo me dattam i$varau 


kasyacit—após algum- (tempo); tu—mas; 'atha—dessa maneira; 
Külasya—tendo passado o tempo; násatyau—-os dois A$vini-kumáras; 
üsrama—aquela morada de Cyavana Muni; Ggatau—alcançaram; 
fau—àqueles dois; püjayítva—oferecendo respeitosas reveréncias; 
prováca—disse; vayah—juventude; me—a mim; dattam—por favor, 
dai; isvarau—porque sois capazes de fazê-lo. 


TRADUÇÃO 
“+ Depois de passado algum tempo, aconteceu que os irmãos Asvi- 
ni-kumãras, médicos celestiais, chegaram ao àsrama de Cyavana 
Muni. Após oferecer-lhes respeitosas reverências, Cyavana Muni 
pediu-lhes que lhe devolvessem vida juvenil, pois eles tinham a capa- 
“idade de concretizar este pedido. 


SIGNIFICADO 

Os médicos celestiais como os Asvini-kumãras podiam devolver 
vida juvenil mesmo a uma pessoa de idade avançada. Na verdade, 
os grandes yogis, com seus poderes místicos, podem até mesmo res- 
suscitar um defunto sea estrutura do corpo estiver em ordem. Já co- 
mentamos isto por ocasião do episódio em que os soldados de Bali 
Maharája foram cuidados por Sukracarya. A ciência médica moderna 
ainda não descobriu como trazer um cadáver de volta à vida ou como 
dar energia juvenil aum corpo velho, porém, através destes versos, 
é fácil entendermos que este tratamento é possível de ser empreendido 
por quem é capaz de obter conhecimento nas informações contidas 
nos Vedas. Assim como Dhanvantari, os Asvini-kumãras eram peri- 
tos no Ayur-veda. “Em qualquer departamento da ciência material, 
existe uma perfeição a ser atingida, e para atingi-la, deve-se consul- 
tara literatura védica. A perfeição máxima é tornar-se devoto do 
Senhor. Para alcançar esta perfeição, deve-se consultar o Srimad- 
Bhagavatam, que é considerado o fruto maduro da árvore védica 
que satisfaz todos os desejos (nigama-kalpa-taror galitam phalam). 
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VERSO 12 


дё дїгї яйы д AMA: 
Бечаї 9 ате аата чена |19 811 


graham grahisye somasya 
yajñe vam apy asoma-poh 

kriyatàrh me vayo-rüparn 
pramadanám yad ipsitam 


graham-—uma taça cheia; grahisye—darei; somasya-—de soma-rasa; 
Yajhe—no sacrifício; vam—vosso; api—embora; asoma-poh—de 
vós dois, que não tendes permissão para beber soma-rasa; 
Kkriyatâm—simplesmente executai; me-—minha; vayah—juventude; 
rúpam-—beleza de um jovem; pramadânâm-—às mulheres como 
uma-classe; yat=que é; ipsitam--desejada. 


TRADUÇÃO 
Cyavana Muni disse: Embora não tenhais permissão de beber 
soma-rasa nos sacrifícios, prometo dar-vos uma taça cheia. Por 
favor, consegui beleza e juventude para mim, porque elas são atrati- 
vas para as mulheres jovens. 





VERSO 13 


acia ra 
farra a RARA 1220 


büdham ity ücatur vipram 
abhinandya bhisaktamau 

nimajjatàm bhavan asmin 
hrade siddha-vinirmite 


büdham-—sim, agiremos; iti—assim; ûcatuh—ambos responderam, 
aceitando-a proposta de Cyavana; vipram—ao brahmana (Cyavana 
Muni); abhinandya—felicitando-o; bhisak-tamau—os dois grandes 
médicos, os Asvini-kumaras; nimajjatâm—por favor, mergulha; 
bhavan--tu mesmo; asmin—neste; hrade—lago; siddha-vinirmite— 
que é especialmente designado a dar toda espécie de perfeição. 
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TRADUÇÃO 
Os grandes médicos Asvini-kumãras mui alegremente aceitaram 
a proposta de Cyavana Muni. Então, disseram ao brâhmana: “Por 
favor, mergulha neste lago da vida bem sucedida.” [Alguém que 
se banha neste lago concretiza seus desejos.) 


a matara чече: 119911 


ity ukto jarayü grasta- 
deho dhamani-santatah 
hradam pravesito "Svibhyam 
vali-palita-vigrahah 


iti uktah—sendo assim intérpelado; jaraya— pela velhice e invali- 
dez; grasta-dehah—o corpo estando táo doente; dhamani-santatah— 
cujas veias eram visíveis em toda parte do corpo; hradam—no lago; 
pravesitah—entrou;  asvibhyam—auxiliado pelos Ašvini-kumara: 
yali-palita-vigrahah—cujo corpo tinha pele flácida e cabelos brancos 


TRADUCA 
Após dizer isto, os: Asvini-kumáras seguraram Cyavana Muni, 
que era um ancião inválido e doente, com pele flácida, cabelos brancos 
eveias visíveis em todo o seu corpo; daí, entraram os três no lago. 


SIGNIFICADO 
Cyavana Muni era tão velho que nào podia entrar no lago-sozi- 
nho. Assim, os A$vini-kumáras seguraram o seu corpo, e os três en- 
traram no lago. 


VERSO 15 


gemma. seqni Al 
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purusãs traya uttasthur 
apivyà vanita-priyah 

padma-srajah kundalinas 
tulya-rúpah suvásasah 


purusah—homens; trayah—trés; uttasthuh—surgiram (do lago); 
apivyüh—extremamente belos; vanità-priyàh—como um homem 
que se torna muito atraente para as mulheres; padma-srajah—de- 
corados com guirlandas de lótus; kundalinah-—com brincos; tulya- 
râpãh—todos eles tinham os mesmos traços corpóreos; su-vasasah — 
vestidos com muito esmero. 


TRADUÇÃO 
Depois, três homens com belíssimos traços corpóreos emergiram 
do lago. Eles estavam vestidos com muito esmero e decorados com 
brincos e guirlandas de lótus. Todos tinham o mesmo padrão de beleza. 


VERSO 16 


ата ça at a 1 
ama чїй ате эй ат аай 2 GO 


tan niriksya varürohà 
ѕағӣрап sürya-varcasah 

ajânati patim sadhvi 
asvinau Saranam yayau 


tün—a eles; niriksya—após observar; vara-ürohü—aquela bela Su- 
kanyã; sa-riipân—todos eles igualmente belos; sitrya-varcasah-—com 
uma refulgência corpórea semelhante à refulgência do Sol; ajânati— 
não conhecendo; patim—seu esposo; sadhvi—aquela mulher casta; 
asvinau—nos A$vini-kumáras; saranam—refúgio; yayau—tomou. 


TRADUÇÃO 
A casta e belíssima Sukanyã não pôde distinguir seu esposo dos dois 
Asvini-kumáras, pois eles possuíam a mesma beleza. Não conseguin- 
do identificar o seu verdadeiro esposo, ela se refugiou nos Asvini- 
kumaras. 
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SIGNIFICADO 
Sukanya poderia ter escolhido qualquer um deles como seu espo- 
so, pois ninguém distinguiria-um do outro, porém, como era casta, 
ela refugiou-se nos Asvini-kumãras para que eles pudessem infor- 
mar-Ihe quem era o seu verdadeiro esposo. Uma mulher casta jamais 
aceitará alguém que não seja seu esposo, mesmo que essa pessoa seja 
igualmente bela e qualificada. 


VERSO 17 


fa ña ar ата | 
añora arar A o 


darsayitvã patim tasyai 
pati-vratyena tositau 

rsim ámantrya yayatur 
vimánena trivistapam 


darsayitvà—após mostrarem; patim-—seu esposo; (asyai—a Suka- 
nyá; páti-vratyena—devido à forte fé que ela depositara em seu es- 
poso; rositau—estando muito satisfeitos com ela; rsim—a Cyavana 
Muni; àrmantrya—pedindo permissão; yayatuh--eles partiram; vi- 
mãnena--em seu próprio aeroplano; trivistapam —para os planetas 
celestiais. 

TRADUÇÃO 

Os Asvini-kumãras ficaram muito satisfeitos de ver a castidade e 
fidelidade de Sukanyã. Então, mostraram-lhe Cyavana Muni, seu 
esposo, e após pedir permissão a ele, regressaram aos planetas celes- 
fiais em seu aeroplano. 





VERSO 18 


FARSA Aa aa: 
aa web gei aida 1941 


yaksyamüno “tha Saryâtis 
cyavanasyasramar gatah 

dadarsa duhituh pàrs$ve 
purusam süryd-varcasam 
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yaksyamanah—desejando realizar um yajña; atha—assim; Sarya- 
tih—o rei Saryati; cyavanasya—de Cyavana Muni; asramam-—para 
a residéncia; gatah—tendo ido; dadarsa—ele viu; duhituh—de sua 
filha; parsve—ao- lado; purusam-—um homem; súrya-varcasam— 
belo € refulgente como o sol. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o rei Saryáti, desejando realizar um sacrifício, diri- 
giu-se à residência de Cyavana Muni, onde viu ao lado de sua filha 
um belíssimo jovem, tão brilhante como o sol. 


VERSO 19 


пай я як AAA | 
fra Taifa zq you 


таја duhitaram prüha 
krta-padabhivandanám 

asisas caprayuñjano 
natipriti-manã iva 


raja—o rei (Saryáti); duhitaram—á filha; praha—disse; krta-páda- 
abhivandanám-—que já terminara de prestar respeitosas reveréncias 
a seu pai; asisah—béncáos a ela; ca—e; aprayuñjanah—sem ofere- 
cer à filha; na—nào; atipriti-manüh-—muito satisfeito; iva—assim. 


TRADUÇÃO 
Após receber reverências de sua filha, o rei, ao invés de abençoá- 
la, parecia muito insatisfeito e falou-lhe as seguintes palavras. 


VERSO 20 
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ciktrsitam te kim idam patis tvayã 
pralambhito loka-namaskrto munih 

yat tvam jarã-grastam asaty asammatam 
vihaya jaram bhajase-'mum adhvagam 


cikirsitam—que descjaste fazer; te—de ti; kim idam—Qque é isto; 
patih—teu esposo; tvayd—por ti; pralambhitah—foi enganado; loka- 
namaskrtah—que é honrado por todas as pessoas; munih—um grande 
sábio; yat—porque; tvam—tu; jara-grastam—muito velho e invá- 
lido; asati—ó filha incasta; asammatam—náo muito atraente; vi- 
hàya—abandonando; járam-—amante;: bhajase—aceitaste; amum-— 
este homem; adhvagam—comparável a um mendigo que vive na rua. 


TRADUÇÃO 
Ó mulher incasta, dize-me 0 que fizeste. Enganaste o mais respei- 
tável esposo, que é honrado por todos, pois vejo que, pelo fato de 
ele ser velho, doente e portanto repulsivo, deixaste sua companhia 


para aceitar como teu esposo este jovem, que parece um mendigo 
que vive nas ruas. 


SIGNIFICADO 

Isto mostra:os valores da cultura védica. De acordo com as cir- 
cunstâncias, Sukanyã recebeu um esposo que era muito velho para 
conviver com ela. Porque era doente e muito velho; Cyavana Muni 
decerto não era a pessoa mais indicada para a bela filha do rei Sa- 
ryáti. Entretanto, o pai dela esperava que ela fosse fiel ao seu esposo. 
Quando subitamente viu que sua filha aceitara outrem, muito embora 
O homem fosse jovem e garboso, ele imediatamente repreendeu-a, 
chamando-a asati, incasta, porque ele deduziu que ela havia aceitado 
outro homem na presença de seu esposo. De acordo com a cultura 
védica, mesmo que receba um esposo velho, uma jovem deve servi- 
lo respeitosamente. Isto é castidade. Não 'se deve concluir que, pelo 
fato de ficar desgostosa de seu esposo, ela pode abandoná-lo e aceitar 
outro. Isto vai de encontro à cultura védica. De acordo com a cultu- 
ra védica, a mulher deve aceitar o esposo que lhe é dado por seus 
pais é permanecer casta e fiel a ele. Portanto, o rei $агуан ficou 
surpreso ao ver um jovem ao lado de Sukanya. 
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VERSO 21 


fas da A 11991 


katham matis te 'vagatânyathã satam 
kula-prasüte kula-düsanam tv idam 
bibharsi-jaram yad apatrapà kulam 
pitus ca bhartus ca nayasy adhas tamah 


Katham—como; matih te—tua consciência; avagatâ—caiu; anya- 
tha—de outra maneira; satâm-—da mais respeitável; kula-prasite— 
ó minha filha, nascida-na família; kula-disanam-—que és a degrada- 
ção da família; tu--mas; idam- isto; bibharsi—estás mantendo; 
Jjáram-—um amante; yat-—tal como é; apatrapã-—sem pudor; kulam— 
a dinastia; pituh—do teu pai; ca—e; bhartuh—do teu esposo; ca—e; 
nayasi—estás arrastando; adhah tamah-—para baixo, rumo à escuri- 
dão ou ao inferno. 


TRADUÇÃO 
Ó minha filha, ó tu que nasceste em família respeitável, como 
foi que degradaste tua consciência desta maneira? Como é que des- 
caradamente manténs um amante? Com isto, degradarás as dinastias 
de teu pai e de teu esposo, lancando-as em vida infernal. 


SIGNIFICADO 

Fica deveras claro que, de acordo com a cultura védica, a mulher 
que, na presença do esposo com quem se casou, aceita um amante 
ou um segundo esposo, decerto é responsável pela degradação da fa- 
mília de seu pai e da família de seu esposo. Mesmo hoje em dia, 
as regras da cultura védica referentes a isto são estritamente seguidas 
nas respeitáveis famílias dos brahmanas, ksatriyas e vaisyas; apenas os 
Súdras degradam-se e não as seguem. À mulher pertencente à classe 
de brahmana, ksatriya ou vaisya aceitar outro esposo na presença 
do-esposo.com quem.se casou, ou impetrar divórcio e aceitar um na- 
morado ou amante, são atos inaceitáveis na cultura védica. Portanto, 
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0 rei Saryati, que não conhecia os fatos que acabaram causando a 
transformação de Cyavana Muni, ficou surpreso ao ver o comporta- 
mento de sua filha. 


VERSO 22 


mj запі ai wm gaia, | 
зятч ала аталат 949. UA RRA 


evam bruvünam pitaram 
ѕтауатапа suci-smità 
uvaca tata jamata 
tavaisa bhrgu-nandanah 


evam—dessa maneira; bruvánam—que estava falando e repreen- 
dendo-a; pitaram—ao seu pai; smayamãânã-—sorrindo (porque ela 
era casta); Suci-smita—risonhamente; uváca—respondeu; táta—ó 
meu querido pai; jamata—genro; tava—teu; esah—este jovem; bhrgu- 
nandanah—é Cyavana Muni (e ninguém mais). 


TRADUÇÃO 
Sukanyá, entretanto, sentindo muito orgulho de sua castidade, 
sorriu ao ouvir as censuras feitas por seu pai. Ainda sorrindo, ela 
lhe disse: “Meu querido pai, este jovem que está ao meu lado é teu 
verdadeiro genro, o grande sábio Cyavana, que nasceu na família de 
Bhrgu.” 


SIGNIFICADO 
Embora o pai repreendesse a filha, supondo que ela havia aceitado 
outro esposo, a filha sabia que era completamente honesta e casta, 
e portanto sorria. Ao explicar que seu esposo, Cyavana Muni, agora 
se transformara em um jovem, ela sentiu muito orgulho de sua cas- 
tidade, e portanto sorria à medida que falava com seu pai. 


VERSO 23 


aa a ad MEGA | 
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Sasarnsa pitre tat sarvam 
vayo-rúpabhilambhanam 

vismitah parama-pritas 
tanayàm parisasvaje 


Sasamsa—ela descreveu; pitre—a seu pai; tat—aquilo; sarvam— 
tudo; vayah—da mudanca de idade; ripa—e de beleza; abhilambha- 
nam-—como houve à obtencáo (pelo seu esposo); vismitah—estando 
surpreso; parama-pritah—ficou deveras satisfeito; tanaydm—sua 
filha; parisasvaje—abraçou com prazer. 


TRADUÇÃO 
Desse modo, Sukanyã explicou como seu esposo recebera o belo 
corpo de um jovem. Ao ouvir isto, o rei ficou muito surpreso, e 
com grande prazer abraçou sua amada filha. 


VERSO 24 
Wu pH É A É | 
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somena yajayan virarn 
graham somasya cügrahit 

asoma-por apy asvinos 
cyavanah svena tejasã 


somena—com o soma; yâjayan—fazendo realizar o sacrifício; 
viram—0 rei (Saryáti); graham-—a taça cheia; somasya-—de soma- 
rasa; ca-—também; agrahit-— deu; asoma-poh-—que não tinha permissão 
de beber 'soma-rasa; api—embora; asvinoh—dos Asvi umãras; 
cyavanah—Cyavana Muni; svena—seu próprio; tejasã—pelo poder. 





TRADUÇÃO 
Cyavana Muni, por seu próprio poder, capacitou o rei Saryáti 
para realizar o soma-yajfia. O muni ofereceu aos Asvini-kumãras 
uma taça cheia de soma-rasa, embora eles não tivessem permissão 
de bebê-la. 
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VERSO 25 


Ed Ras aaa 
A RARA GpSfHezED WRIT: RAN 


hantum tàm àdade vajram 
sadyo manyur amarsitah 

savajram stambhayam àsa 
bhujam indrasya bhargavah 


hantum—para matar; tam—a ele (Cyavana); ádade— Indra pegou; 
vajram—seu raio; sadyah—imediatamente; manyuh—devido á grande 
ira, sem consideragáo; amarsitah—estando muito perturbado; sa- 
vajram—com o raio; stambhaydm asa—paralisou; bhujam—o braco; 
indrasya—de Indra; bhargavah—Cyavana Muni, o descendente de 
Bhrgu. 


TRADUÇÃO 
O rei Indra, sentindo-se perturbado e irado, quis matar Cyavana 
Muni, e portanto pegou impetuosamente o seu raio. Mas Cyavana 
Muni, através de seus poderes, paralisou o braço de Indra e susteve 
o raio. 


VERSO 26 


"reper nd mé men meus d 
Araña a ran af EN 


anvajânarhs tatah sarve 
graham somasya cüsvinoh 

bhisajav iti yat pürvara 
somáhutya bahis-krtau 


anvajânan—com a permissão deles; tatah—em seguida; sarve— 
todos os semideuses; graham—um pote cheio; somasya—de soma- 
rasa; ca—também; asvinoh—dos Asvini-kumáras; bhisajau—embora 
fossem apenas médicos; iti—assim; yat—porque; púrvam-—antes 
disso; soma-ahutyã-—com uma participação no soma-yajria; bahih- 
krtau—Qque eram proibidos ou excluídos. 





n Srimad-Bhágavatam [Canto 9, Cap. 3 


TRADUÇÃO 
Embora os Asvini-kumãras fossem apenas médicos e portanto es- 
tivessem excluídos de beber soma-rasa nos sacrifícios, os semideuses 
consentiram que, daquele dia em diante, eles bebessem o néctar. 


VERSO 27 


Safina. q я я! 
ияя ат. заа 4915894 |1 4911 


uttünabarhir ânarto 
bhürisena iti trayah 

saryáter abhavan putrã 
ünartüd revato 'bhavat 


uttünabarhih—Uttànabarhi; anartah—Awnarta; bhürisenah—Bhü- 
risena; ¡ti—assim; trayah—trés; Saryateh—do rei Saryati; abhavan— 
foram gerados; putrah—filhos; anartat=de Ánarta; revatah—Revata; 
abhavat—nasceu.. 








| TRADUÇÃO 
O rei Saryáti gerou três filhos, chamados Uttânabarhi, Апага е 
Bhiúrisena. De Anarta surgiu um filho chamado Revata. 


VERSO 28 
miser af sata | 
aa Armada | 
Ter i aÀ RA REN 


so "ntah-samudre nagarira 
vinirmaya kusasthalim 

asthito 'bhunkta visayan 
anartàdin arindama 

tasya putra-satam jajñe 
kakudmi-jyestham uttamam 


sah-—Revata; antah-samudre—nas profundezas do oceano; naga- 
rim—uma cidade; vinirmaya—após construir; kusasthalim—chamada 
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Kusasthali; asthitah—viveu lá; abhunkta—desfrutou de felicidade 
material; visayan—reinos; ánarta-adin—Ánarta e outros; arim-dama— 
6 Maharaja Pariksit, subjugador dos inimigos; tasya—seus; putra- 
Satam—cem filhos; jajne--nasceram; kakudmi-jyestham—dos quais 
o mais velho era Kakudmi; uttamam-—poderosíssimo e opulento. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, subjugador dos inimigos, este Revata construiu 
mas profundezas do oceano um reino conhecido como Kusasthali. 
Ali, ele viveu e governou extensões de terra, tais como Anarta e 
outras. Ele tinha cem excelentes filhos, o mais velho dos quais era 
Kakudmi. 


VERSO 29 
=й Uf meri =a fa qa: | 
зані чне RRA 11491 
kakudmi revatim kanyàrn 
svàm üdàya vibhum.gatah 


putryà varam pariprastum 
brahmalokam apâvrtam 


kakudmi—o rei Kakudmi; revatim—chamada Revati; kanyam—a 
filha de Kakudmi; svam—sua própria; adãya—pegando; vibhum— 
diante do Senhor Brahma; gatah—ele foi; putryah—de sua filha; 
varam—um esposo; pariprastum--para perguntar a este respeito; 
brahmalokam—Brahmaloka; apavrtam—transcendental às três qua- 
lidades. 


TRADUÇÃO 
Pegando sua própria filha, Revati, Kakudmi dirigiu-se ao Senhor 
Brahmà em Brahmaloka, que é transcendental aos três modos da na- 
tureza material, e perguntou-lhe qual o esposo ideal para ela. 


SIGNIFICADO 
Parece que Brahmaloka, a morada do Senhor Brahma, também 
étranscendental, situada acima dos três modos da natureza material 
(apavrtam). 
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VERSO 30 


ATIRA aÃ RAS O | 
атт эттер әп AAA 130 


йуататйпе gândharve 
sthito 'labdha-ksanah ksanam 
tad-anta àdyam ànamya 
svübhiprüyam nyavedayat 


avartamáne—como estava «ocupado; gandharve—em ouvir can- 
g0es dos Gandharvas; sthitah—situado; alabdha-ksanah—náo havia 
tempo para falar; ksanam—nem mesmo um momento; tat-ante— 
quando terminou; 4dyam—ao preceptor original do Universo (Senhor 
Brahma); anamya—após oferecer reveréncias; sva-abhiprayam—seu 
próprio desejo; nyavedayat—Kakudmi revelou. 


TRADUÇÃO 
Quando Kakudmi chegou lá, o Senhor Brahmã estava ocupado 
em ouvir músicas apresentadas pelos Gandharvas e não dispunha 
de tempo para falar com ele. Portanto, Kakudmi ficou esperando, 
e terminada a execução musical, ele ofereceu reverências ao Senhor 
Brahmã e então revelou seu acalentado desejo. 


VERSO 31 


TZUTAN A TT E | 
aa Agra ques gf эт: 11471! 


tac chrutva bhagavan brahma 
prahasya tam uvàca ha 

aho rajan niruddhàs te 
kàlena hrdi ye krtah 


tat—isto; $rutvü—ouvindo; bhagavan—o poderosissimo; 
brahma—Senhor Brahma; prahasya—após rir; tam—ao rei Kakud- 
mī; uvāca ha—disse; aho—oh!; rajan—ó rei; niruddhah—todos se 
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foram; te—todos: eles; Kalena—no: decorrer do: tempo; Ardi==no 
âmago do coração; ye—todos eles; krtah—que decidiste aceitar como 
genros. 


TRADUÇÃO 
Após ouvir suas palavras, o Senhor Brahmã, que é muito poderoso, 
riu bem alto e disse a Kakudmi: Ó rei, todos aqueles que decidiste 
no âmago de teu coração aceitar como genros faleceram no devido 
tempo. 


VERSO 32 


gal ай. s а OR | 
espa fama: 113R 


tat putra-pautra-napirnám 
gotráni ca na $rnmahe 

kalo 'bhiyatas tri-nava- 
catur-yuga-vikalpitah 


tat—lá; putra—dos filhos; pautra—dos netos; парїїпйт—е dos 
descendentes; gotrâni—as dinastias familiares; ca—também; na—nào; 
grnmahe—ouvimos sobre; kalah—tempo; abhiyátah—passou; tri— 
(гёз; nava—nove; catur-puga—quatro yugas (Satya, Tretá, Dvapara 
e Kali); vikalpitah—assim contadas. 


TRADUÇÃO 
Já se passaram vinte e sete catur-yugas. Aqueles que poderias ter 
escolhido já faleceram, bem como seus filhos, netos e outros descen- 
dentes. Nem sequer consegue alguém ouvir seus nomes serem pro- 
nunciados! 


SIGNIFICADO 
Durante o dia do Senhor Brahmã, sucedem-se quatorze Manus 
ou mil mahã-yugas. Brahmã informou ao-rei Kakudmi que vinte e 
sete mahã-yugas, cada uma das quais consistindo em quatro perio- 
dos formados por Satya; Tretà; Dvàpara e Kali, já se haviam passa- 
do. Todos os reis'e outras grandes personalidades nascidas naquelas 
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yugas haviam desaparecido: da memória e caído na obscuridade. 
Este é o ritmo:do tempo, ao mover-se através do passado, presente 
€ futuro. 


VERSO 33 


qu ts 8989 ча meme: | 
жапай этч uam Rf WU 3 


tad gaccha deva-devàrnso 
baladevo mahã-balah 

kanyã-ratnam idarh rajan 
nara-ratnãya dehi bhoh 


tat-—portanto; gaccha—vai; deva-deva-amsah-—cuja porção ple- 
nária é o Senhor Visnu; baladevah—conhecido como Baladeva; 
mahà-balah—o poderoso: supremo; kanyü-ratnam—tua bela filha; 
idam—esta; rájan—ó rei; nara-ratnüya—à Suprema Personalidade 
de Deus, que sempre é jovem; dehi—simplesmente dá-Lhe (em cari- 
dade); bhoh—ó rei. 


TRADUCAO 
Ó rei, vai-te daqui e deixa tua filha para o Senhor Baladeva, que 
ainda está presente, Ele é muito poderoso. Na verdade, ele é a Supre- 
ma Personalidade de Deus, cuja porção plenária é o Senhor Visnu. 
Tua filha é digna de ser oferecida a Ele em caridade. 





VERSO 34 


ARANA AAA AA | 
ña Pia ga: 113811 


bhuvo bharavataraya 
bhagavan bhüta-bhavanah 

avatirno: nijamsena 
punya-sravana-kirtanah 


bhuvah—do mundo; bhara-avataraya—para aliviar a carga; bha- 
raván—a Suprema Personalidade de Deus; bhata-bhavanah—o eterno 
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benquerente de todas as entidades vivas; avatirnah—agora ele veio; 
nija-arnsena—com toda a parafernália que faz parte dEle; punya- 
Sravana-kirtanah—Ele é adorado através: do simples processo que 
consiste em ouvir e cantar, através do qual todos podem purificar-se. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Baladeva é a Suprema Personalidade de Deus. Aquele 
que ouve e canta a respeito dEle purifica-se. Porque sempre é o ben- 
querente de todas as entidades vivas, Ele veio com toda a sua para- 
fernália para purificar todo o mundo e aliviar sua carga. 


VERSO 35 


өп йзїйчөш Яя: ифа; | 
eqs gegen ma ffe equ fen: 3 


ity adisto 'bhivandyajam 
nrpah sva-puram àgatah 

tyaktam punya-jana-trasád 
bhrütrbhir diksv avasthitaih 


iti—assim; adistah—sendo ordenado pelo Senhor Brahmà; abhivan- 
dya—após oferecer reveréncias; ajam—ao Senhor Brahmã; nrpah— 
0 rei; sva-puram-—para a sua própria residéncia; agatah—regressou; 
tyaktam—que estava vazia; punya-jana—de entidades vivas superio- 
res; trasat—devido ao seu temor; bhratrbhih—pelos seus irmáos; 
diksu—em diferentes partes; avasthitaih—que estavam residindo. 


TRADUÇÃO 
Tendo recebido esta ordem do Senhor Brahma, Kakudmi ofere- 
ceu-lhe reverências e regressou à sua própria residência. Então, ele 
viu que sua residência estava vazia, tendo sido abandonada pelos 
seus irmãos e por outros parentes, que, com medo dos seres vivos 
superiores, tais como os Yaksas, estavam vivendo em diversas regiões. 


VERSO 36 
a CARAI AS AGUA | 
aee ar sm ra retoma UAI 
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sutam dattvanavadyângim 
balaya bala-saline 

badary-akhyam gato raja 
taptum: nürüyanüéramam 


sutam—sua filha; dattva—após entregar; anavadya-añgim—tendo 
corpo perfeito; baláya—ao Senhor Baladeva; bala-$aline—ao podero- 
síssimo, o:supremo poderoso; badari-akhyam-—chamada Badarikas- 
rama; gatah--ele foi; rájà—o rei; taptum-—para realizar austeridades; 
nàrüyana-àsramam-—à residéncia de Nara-Nàráyana. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o rei deu sua belíssima filha em caridade ao suma- 
mente poderoso Baladeva e então afastou-se da vida mundana e foi 
a Badarikásrama para satisfazer Nara-Náráyana. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “O ca- 
samento de Sukanyã com Cyavana Muni”. 


CAPÍTULO QUATRO 


Durvasa Muni 
ofende Ambarisa Maharaja 


Este capítulo descreve a história de Mahãraja Nabhaga, de seu 
filho Nabhaga, e de Mahàrája Ambarisa. 

O filho de Manu, Nabhaga, teve um filho, Nabhãga, que viveu 
muitos anos no gurukula. Como Nabhaga estivesse ausente, seus 
irmãos não o incluíram na divisão do reino, senão que, ao contrário, 
repartiram a propriedade apenas entre si. Quando Nabhãga voltou 
para casa, seus irmãos deram-lhe como quinhão seu pai, porém, 
“quando Nabhaga foi ter com seu pai e falou-lhe sobre a conduta 
dos irmãos, seu pai informou-lhe que isto era uma trapaça e aconse- 
lhou-lhe que, para subsistir, ele fosse à arena de sacrifícios e descre- 
esse dois mantras para serem cantados ali. Nabhaága cumpriu a 
ordem de seu pai, e então Angirã e outras grandes pessoas santas 
deram-lhe todo o dinheiro coletado naquele sacrifício. Para testar 
Nabhaga, o Senhor Siva contestou o seu direito de propriedade sobre 
a riqueza, porém, ao satisfazer-se com o comportamento de Nā- 
bbliága, o Senhor Siva ofereceu-lhe todas as riquezas. 

De Nàbhàga nasceu Ambarisa, o mais poderoso e célebre devo- 
to. Maharaja Ambarisa foi o imperador de todo o mundo, mas ele 
considerava sua opulência como algo temporário. Na verdade, sa- 
bendo que essa opulência material é a causa da queda na vida con- 
dicionada, ele não estava apegado a esta opulência. Ele ocupava 
seus sentidos e sua mente a serviço do Senhor. Este processo chama-se 
yukta-vairâgya, ou renúncia correta, pois é completamente adequado 
para que se possa adorar a Suprema Personalidade de Deus. Visto 
que, como imperador, Mahãraja Ambarisa era imensamente opulen- 
to, ele realizava serviço devocional com grande opulência, e portanto, 
apesar de sua riqueza, não tinha apego à sua esposa, filhos ou reino. 
Ele-sempre ocupava seus sentidos e sua mente em servir ao Senhor. 
Portanto, se ele não desejava obter nem mesmo a liberação, por 
que, então, iria procurar desfrutar de opulência material? 
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Certa vez, seguindo o' voto de Dvadasi, Mahárája Ambarisa esta- 
va adorando a Suprema Personalidade de Deus em Vrndávana. Em 
Dvádasi, o dia após Ekadasi, quando ele estava prestes a quebrar 
seu jejum de Ekadasi, o grande yogi místico Durvasã apareceu em 
sua casa e tornou-se seu hóspede. O rei Ambarisa respeitosamente 
recebeu Durvasã Muni, e Durvasã Muni, após aceitar o convite para 
comer, foi banhar-se no rio Yamunã ao meio-dia. Porque estava ab- 
sorto em samādhi, ele não voltou logo. Mahárája Ambarisa, entre- 
tanto, ao ver que a hora de quebrar o jejum estava passando, bebeu 
um pouco de água, de acordo com o conselho de brãhmanas erudi- 
tos, só para quebrar formalmente o jejum, Através de poder místi- 
co, Durvãsá Muni pôde perceber o que acontecera, e ficou muito 
irado, Ao regressar, ele começou a repreender Mahãraja Ambarisa, 
mas não ficou satisfeito com isto, e finalmente criou de seu cabelo 
um demônio que parecia o fogo da morte. A Suprema Personalidade 
de Deus, entretanto, sempre protege o Seu devoto, e para socorrer 
Maháraja: Ambarisa, Ele enviou Seu disco, a Sudarsana cakra, que 
imediatamente exterminou o demónio flamífero e. entáo saiu em per- 
seguição de Durvasã, que sentia muita inveja de Mahārāja Amba- 
risa. Durvasa fugiu para Brahmaloka, Sivaloka e todos os outros 
planetas superiores, mas náo conseguiu proteger-se da ira da Sudar- 
Sana cakra, Enfim, chegou ao mundo espiritual e rendeu-se ao Senhor 
Nárayana, mas o Senhor Náráyana não podia perdoar alguém que 
havia ofendido um vaisnava. Para ser perdoado desse tipo de ofensa, 
o ofensor deveria submeter-se ao vaisnava ao qual ofendera, Não 
há-outra maneira-de ele ser perdoado. Portanto, o Senhor Náráya- 
na aconselhowDurvasã a procurar-Mahárája Ambarisa e pedir-lhe 
perdão: 

VERSO 1 


IA JA 
аттатат ате 91 9 та: AA a 
"f vp A AAA dA 
Sri-Suka uvüca 
nübhügo nabhagàpatyam 
yam tatam bhrütarah kavim 


yavistharh vyabhajan dayam 
brahmacürinam ágatam 


Verso 2) Durvasã Muni ofende Ambarisa Maháràja 81 


—sri-sukah uvüca—$Sri Sukadeva Gosvàmi disse; nabhzgah—Nà- 
bhága; nabhaga-apatyam-—era o filho de Mahãraja Nabhaga; yam—a 
quem; (atam-—-o pai; bhratarah—os irmáos mais velhos; kavim—o 
erudito; yavistham—o cagula; vyabhajan—dividiram; dayam—a pro- 
priedade; brahmacarinam—tendo aceitado vida de brahmacart per- 
petuamente (naisthika); agatam-—retornou. 


TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvami disse: O filho de Nabhaga, chamado Nabhaga, 
viveu por longo tempo na residência de seu mestre espiritual. Por- 
tanto, seus irmãos pensavam que ele não se tornaria grhastha nem 
retornaria. Conseqüentemente, sem reservar uma parte para ele, di- 
vidiram a propriedade de seu pai entre si. Quando Nàbhága retornou 
da residência de seu mestre espiritual, eles deram-lhe como quinhão 
o seu pai. 

SIGNIFICADO 

Existem duas classes de brahmacâris. Numa pode-se retornar ao 
lar, casar-se e tornar-se um pai de família, enquanto na outra, co- 
nhecida como brhad-vrata, faz-se o voto de permanecer perpetuamen- 
te brahmacari. O brhad-vrata brahmacâri não retorna da residência 
do mestre espiritual; ele permanece ali, e mais tarde toma direta- 
mente sannyãsa. Visto que Nabhãga não retornava da residência 
de seu mestre espiritual, seus irmãos pensaram que ele havia aceitado 
brhadvrata-brahmacarya. Portanto, não lhe reservaram uma parcela, 
e quando ele regressou, deram-lhe como partilha o seu pai. 


VERSO 2 
usan f$ n жата (чай аа 1 
AÊ ARANTES и! а ате: 11 5.11 


bhrataro 'bhankta kir: mahyam 
bhajama pitaram tava 

tvàm-mamaáryàs tatàbhanksur 
ma putraka tad adrthah 


bhrütarah—ó meus irmáos; abharikta—destes como parte da pro- 
priedade de nosso pai; kim—que; mahyam—a mim; bhajama—nós 
reservamos; pitaram—o próprio pai; tava—como tua parte; tvám—o 
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senhor; mama—a mim; áryah—meus irmáos mais velhos; tata—ó 
meu pai; abhañksuh—deram o quinhão; mã-—não; putraka—ó meu 
querido filho; tat—a esta afirmação; adrthãh-—dês alguma importância. 


TRADUÇÃO 

Nabhága perguntou: “Meus queridos irmãos, que parte da pro- 
priedade do nosso pai reservastes para mim?” Seus irmãos mais velhos 
responderam: ““Mantivemos como tua parte nosso pai.” Porém, 
quando Nabhága dirigiu-se a seu pai e disse: **Meu querido pai, 
na divisão da propriedade, meus irmãos mais velhos deram-me o 
senhor como meu quinhão”, o pai respondeu: “Meu querido filho, 
não confies nas palavras enganosas deles. Eu não sou propriedade tua.” 


VERSO 3 


mafia ans aaa: 
q waa: 9а gafa saft idi 
ime-angirasah satram 
ásate 'dya sumedhasah 


sastham sastham upetyahah 
kave muhyanti karmani 


ime-—todos estes; arigirasah-—descendentes da dinastia de Angirã; 
satram-—sacrifício; dsate—estão realizando; adya—hoje; sumedha- 
sah—que sáo todos muito inteligentes; sastham—sexto; sastham— 
sexto; upetya—após alcancarem; ahah—dia; kave—ó melhor dos 
homens eruditos; muhyanti—confundem-se; karmani—no desempe- 
nho das atividades fruitivas. 


TRADUÇÃO 
O pai de Nabhága disse: Todos os descendentes de Angirã acabam 
de ir realizar um grande sacrifício, porém, embora sejam muito inte- 
ligentes, a cada seis dias confundem-se na realização do sacrifício e 
cometem erros em seus deveres naqueles dias. 


SIGNIFICADO 
Nabhaga tinha um coração muito simples. Portanto, quando ele 
se dirigiu a seu pai, este, compadecido do filho, sugeriu que, como 
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meio de subsistência, Nabhãga poderia ir ter com os descendentes de 
'Angirã e tirar proveito dos seus erros na realização do yajra: 


VERSOS 4-5 


da a 89989 mera: 
omen MARA Lo l 
ames TAS AMA PA 
а ачат 99: аф а ATA пч 


їйтї їуат samsaya sükte dve 
vaisvadeve mahàátmanah 

te:svar yanto dhanam satra- 
parisesitam átmanah 


düsyanti te "tha tàn arccha 
tathã sa krtavân yathá 

tasmai dattvà yayuh svargam 
te satra-parisesanam 


tün— para todos eles; tvam-—tu mesmo; samsaya—descreve; súkte— 
hinos védicos; dve—dois; vaisvadeve—relacionados com Vaisvadeva, 
a Suprema Personalidade de Deus; mahãtmanah-—a todas aquelas 
grandes almas; te—eles; svah yantah--enquanto se dirigem aos seus 
respectivos destinos nos planetas celestiais; dhanam-—a riqueza; satra- 
parisesitam—que resta após completado o yajña; ātmanah—a pro- 
priedade pessoal deles; dasyanti—entregaráo; te—a ti; atha—portanto; 
tân—a eles; arccha—vai para lá; tathã—dessa maneira (de acordo 
com as ordens do seu pai); sah-—ele (Nabhãga); krtavân—executou; 
Yathã—como aconselhado por seu pai; tasmai—a ele; dattva—após 
dar; yayuh—foram; svargam-—aos planetas celestiais; te—todos eles; 
satra-parisesanam—restos do yajña. 


TRADUÇÃO 
O pai de Nabhãga prosseguiu: “Vai até aquelas grandes almas e 
descreve dois hinos védicos referentes a Vaisvadeva. Quando com- 
pletarem o sacrifício e estiverem se dirigindo aos planetas celestiais, 
os grandes sábios dar-te-ão o restante do dinheiro que receberam 
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no sacrifício: Portanto, vai imediatamente para lá." Tendo Nàbhà- 
ga procedido exatamente de acordo com o conselho de seu pai, os 
grandes sábios da dinastia Angirã deram-lhe toda a sua riqueza е 
então dirigiram-se aos planetas celestiais. 


VERSO 6 


dba dar que suda: | 
A 


tam kascit svikarisyantam 
purusah krsna-darsanah 

uváacottarato "bhyetya 
mamedam vüstukam vasu 


tam—a Nàbhàga; kascit—alguém; svikarisyantam—enquanto acei- 
tava as riquezas dadas pelos grandes sábios; purusah-—uma pessoa; 
krsna-darsanah—de tez negra; uvaca—disse; uttaratah—do Norte; 
abhyetya—vindo; mama==meus; idam=—estes; vástukam—restos do 
sacrifício; vasu—todas as riquezas. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, enquanto Nabhága tomava posse das riquezas, uma 
pessoa de tez negra, proveniente do Norte, dirigiu a ele as seguintes 
palavras: “Toda a riqueza desta arena de sacrifícios pertence a mim.”* 


VERSO 7 


иан af жш amas 
era à RaR зя: тратя fa mat 90 


mamedam rsibhir dattam 
iti tarhi sma mānavah 

syān nau te pitari praśnah 
prstavan pitaram yathã 


mama-—meu; idam-—tudo isto; rsibhih—pelas grandes pessoas 
santas; dattam-—foi entregue; iti—assim; tarhi—portanto; sma—na 
verdade; manavah—Nábhaga; syat—que seja; nau—nossa; te—teu; 
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pitari—ao pai; prasnah-—uma pergunta; prstavan—ele também per- 
guntou; pitaram—a seu pai; yatha—como solicitado. 


TRADUCAO 
Nabháãga então disse: “Estas riquezas pertencem a mim. As grandes 
pessoas santas entregaram-nas a mim.'' Quando Nábhága disse isto, 
a pessoa de tez negra respondeu: É bom que nos dirijamos a teu 
pai para que ele resolva nossa desavença.” Aceitando a sugestão, 
Nabhaga foi perguntar ao seu pai. 








VERSO 8 


RIA gear; тїнї! 
яр а эш m aq: mf Me 


Vajha-vâstu-gatam sarvam 
ucchistam rsayah kvacit 
cakrur hi bhâgam rudrâya 
sa devah sarvam arhati 


yajña-vastu-gatam—as coisas referentes á arená de sacrifício; 
sarvam—tudo; ucchis restos; rsayah—os grandes sábios; kvacit— 
ds vezes, no Daksa-ya. "akruh—assim o fizeram; hi—na verda- 
de; bhagam—parte; rudráya—ao Senhor Siva; sah—este; devah—se- 
mideus; sarvam—tudo; arhati—merece. 





TRADUCAO 
O pai de Nabhága disse: Tudo o que sacrificaram na arena do 
Daksa-yajña, os grandes sábios ofereceram ao Senhor Siva como 
parte que Ihe cabia. Portanto, tudo na arena de sacrifícios decerto 
pertence ao Senhor Siva. 


VERSO 9 


ARTO UA qup bs STET | 
тепе à Rar ams ai sd 11 8 11 


nãbhãgas tah pranamyáha 
tavesa kila vastukam 
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ity aha me pita brahmañ 
chirasà tvam prasâdaye 


nübhàügah—Nàbhàga; tam-—a ele (Serihor Siva); pranamya—ofere- 
cendo reveréncias; d/a-—disse; tava-—teu; isa-=ó senhor; kila—decer- 
to; vastukam-tudo na arena «de sacrifício; jti—assim; aha-— disse; 
me—-meu; pità—pai; brahman—ó: brühmana; - Sirasà—curvando 
minha cabega; tvám—a ti; prasadaye—estou suplicando tua miseri- 
córdia. 


TRADUCAO 
Em seguida, após oferecer reveréncias ao Senhor Siva, Nàbhàga 
disse: Ó senhor adorável; tudo nesta arena de sacrifício é teu. Esta 
é a afirmação de meu pai. Agora, com muito respeito, curvo minha 
cabeça diante de ti, suplicando tua misericórdia. 





VERSO 10 


чаа батнат ча 9 ч sod Tan d 
ANA RANA A AAA 112011 


yat te pitavadad dharmam 
tvam ca satyam prabhàsase 

dadâmi te mantra-drso 
jñanarh brahma sanâtanam 


yat—-tudo o que; te—teu; pità—pai; avadat—explicou; dharmam— 
verdade; tvam ca—tu também; satyam-—verdade; prabhãsase—estás 
falando; dadâmi—darei; te—a ti; mantra-drsah-que: conheço a 
ciência dos mantras; jhiânam—conhecimento; brahma-—transcenden- 
tal; sanatanam—eterno, 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Tudo o que teu pai disse é verdade, e também 
estás falando a mesma verdade. Portanto, eu, que conheço os mantras 
védicos, explicar-te-ei o conhecimento transcendental. 
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VERSO 11 


qem avi <s oe 
чата MAR aaa: 112211 
grhüna dravinami dattam 
mat-satra-parisesitam 
ity uktvântarhito rudro 
bhagavün dharma-vatsalah 


1 grhàna— por favor, pega agora; dravinam-—toda a riqueza; dattam— 
é dada (a ti, por mim); mat-satra-parisesitam—os restos do sacrifício 
realizado para mim; ¿ti uktva—após falar assim; antarhitah—desapa- 
receu; rudrah—Senhor Siva; bhagaván—o semideus mais poderoso; 
dharma-vatsalah—fiel aos principios da religião. 


TRADUÇÃO 


0 Senhor Siva disse: **Agora, podes pegar toda a riqueza que 
sobrou no sacrifício, pois entrego-a a ti.” Após dizer isto, o Senhor 
Siva, que faz questão de seguir os princípios religiosos, desapareceu 
daquele lugar. 





VERSO 12 


auaina mamia gana: I 
«Раб ea ft Sa amena: 119 41 


ya etat samsmaret prütah 
sáyam са susamâhitah 

kavir bhavati mantra-¡ño 
gatirh caiva tathatmanah 


Yyah—todo aquele que; etat—deste episódio; samsmaret—pode 
lembrar-se; pratah—de manhã; sãyam ca—e à tardinha; susamahi- 
ftah—com muita atenção; kavih-—erudito; bhavati—torna-se; mantra- 
Jjriah—versado em todos os mantras védicos; gatim—o destino; ca— 
também; eva—na verdade; tatha atmanah—igual ao da alma auto- 
realizada. 
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TRADUÇÃO 
Se alguém, com muita atenção, ouve e canta ou lembra esta nar- 
ração de manhã e à tardinha, ele decerto torna-se erudito, experiente 
na compreensão dos hinos védicos e hábil em auto-realização. 


VERSO 13 


ARTES: Sd | 
яте ячи Lan 


nabhagad ambariso 'bhún 
mahà-bhàügavatah krti 

nàsprsad brahma-sàpo “pi 
yam na pratihatah kvacit 


nábhágat—de Nábhága; ambarisah—Mahárája Ambarisa; 
abhút—nasceu; maha-bhagavatah—o mais elevado devoto; krti— 
muito célebre; na asprsat-nào pôde atingir; brahma-Sâpah api— 
nem mesmo a maldigáo proferida por um brahmana; yam—-a quem 
(Ambarisa Maháraja); na—nem; pratihatah—£faltou; kvacit—em mo- 
mento algum. 


TRADUÇÃO 
De Nàbhàga, nasceu Mahàràja Ambarisa. Maháràja Ambarisa 
era um gradioso devoto, célebre por seus grandes méritos. Embora 
fosse amaldiçoado por um bráhmaná infalivel, a maldicáo nào o 
atingiu. 


VERSO 14 
aaa 
añ aaa irma: | 
= Tt T fn] mare erem: (tot 
sri-rajovãca 
bhagavaii chrotum icchâmi 
rajarses tasya dhimatah 


na prübhüd yatra nirmukto 
brahma-dando duratyayah 
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vo $ri-ràjà uvüca—o rei Pariksit perguntou; bhagavan—ó brâhmana 
grandioso; $rotum icchami—desejo ouvir (de ti); rajarseh—do grande 
rei Ambarisa; tasya—dele; dhimatah—que era uma personalidade 
muitíssimo sóbria; na—nào; prabhüt—póde agir; yatra—sobre quem 
(Maharája Ambarisa); nirmuktah—escapando da; brahma-dandah— 
maldição lançada por um brahmana; duratyayah-—que é intranspo- 
nível. 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit perguntou: ó grande personalidade, Mahārāja Am- 
barisa decerto era muito glorioso e tinha caráter exemplar. Desejo 
ouvir a respeito dele. Quão surpreendente é que a maldição lançada 
рог ит brahmana, a qual é inapelável, não pôde atingi-lo. 





VERSOS 15-16 
“qa sas 


SENT RE ad im | 


зетаі ч ба отат ма aa E 119411 
ййзї ӨЯ gai mi aq andega | 
fiara faafaa a ат а ат 119 611 


sri-suka uvãca 

ambariso mahã-bhâgah 
sapta-dvipavatim mahim 
аууауйт ca Sriyam labdhva 
vibhavam cütulam bhuvi 


mene "tidurlabham pumsam 
sarvar tat svapna-samstutam 
vidvàn vibhava-nirvânam 
tamo visati yat pumàn 


$ri-éukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvami disse; ambarisah—rei 
'Ambarisa; maháa-bhagah—o rei grandemente afortunado; sapta- 
dvipa-vatim—consistindo em sete ilhas; mahim—o mundo inteiro; 
avyayam ca—e inexaurível; sriyam— beleza; labdhva—após alcancar; 
vibhavam ca—e opuléncias; atulam—ilimitadas; bhuvi—nesta Terra; 
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mene-=ele decidiu; ati-durlabham—que é: raramente obtido; 
pursâm-—de-muitas pessoas; sarvam—tudo (ele havia obtido); tat-— 
aquilo que; -svapna-sarhstutam-—como: que imaginado num sonho; 
vidvan—=entendendo na íntegra; vibhava-nirvanam—a aniquilação 
dessé-opuléncia; tamah--ignoráància; visati—caindo em; yat—devido 
à qual; pumáàn-—uma pessoa. 


TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosyámi dissez Maharaja Ambarisa, a mais afortuna- 
da “das personalidades, governava-o mundo inteiro, que consistia 
em sete ilhas, e alcançou opulência inexaurível e ilimitada e prospe- 
ridade na Terra. Embora esta posição raramente seja obtida, Mahã- 
rája Ambarisa não se importava nem um pouco com isso, pois sabia 
muito bem que toda essa opulência era material. Como aquilo que 
é imaginado num sonho tal opulência acabará sendo destruída. O 
rei sabia que todo não-devoto que conseguisse essa opulência mergu- 
lharia cada vez mais no modo da escuridão encontrado na natureza 
material, 














IGNIFICADO 

Para o devoto, a opulência material nada significa, ao passo que, 
para o não-devoto, a opulência material favorece o-aumento do seu 
cativeiro, pois o devoto sabe que tudo o-que é material é temporá- 
rio, mas o não-devoto considera a aparente felicidade temporária 
como sendo tudo o que existe e esquece-se do caminho que leva à 
auto-realização. Logo, para o não-devoto, a' opulência material é 
uma desqualificação ao avanço espiritual. 





VERSO 17 


ARA ANA тшд ч ац 
smit w яі 994 A заң |1 9911 
vasudeve bhagavati 
tad-bhaktesu ca sadhusu 


prüpto bhàvam param visvam 
yenedar lostravat smrtam 


vasudeve—à onipenetrante Personalidade Suprema; bhagavati— 
à Suprema, Personalidade de Deus; tat-bhaktesu--aos Seus devotos; 
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ca—também; sadhusu—ás pessoas santas; praptah—alguém que al- 
cançou; bhavam-—reverência e devoção; param-—transcendental; vis 
vam-—todo o Universo material; yena-—pela qual (consciência espiri- 
tual); idam—isto; lostra-vat—t&o insignificante como um fragmento 
de pedra; smrtam-—é aceito (por esses devotos). 

ki 

el TRADUÇÃO 

— Maháràja Ambarisa era grande devoto da Suprema Personalidade 
de Deus, Vasudeva, e das pessoas santas que são devotos do Senhor. 
Devido a essa devoção, ele julgava todo o Universo tão insignificante 
tomo um fragmento de pedra. 


VERSOS 18 - 20 


"o qu татат: 


a EET 


AAA 112 ¿ll 


яту, 
я MEM 
aque sm aff RRN 


qd h tanta 

fa. arar | 
Al 
restar 1: 11411 


sa vai manah krsna-padarávindayor 
vacámsi vaikuntha-gunanuvarnane 

karau-harer mandira-mürjanàdisu 
srutirn: cakarücyuta-sat-kathodaye 


mukunda-lingãlaya-darsane drsau 
tad-bhrtya-gãtra-sparse “nga-sangamam 

ghranam ca tat-pada-saroja-saurabhe 
Srimat-tulasyã rasanam tad-arpite 
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püdau hareh ksetra-padànusarpane 
Siro hrsikesa-padabhivandane 

kümam ca dàsye пати ката-катуауа 
yathottamasloka-janüsrayà ratih 


sah—ele (Maháraja Ambarisa); vai—na verdade; manah—sua 
mente; krsna-pada-aravindayoh=4fixa) nos dois pés de lótus do 
Senhor Krsna; vacarhsi—suas palavras; vaikuntha-guna-anuvarnane— 
descrevendo as glórias de Krsna; karau-—suas duas mãos; hareh 
mandira-marjana-adisu—em atividades, tais como limpar o templo 
de Hari, a Suprema Personalidade de Deus; Srutim—seu ouvido; 
caküra—ocupava; acyuta—de ou sobre Krsna, que jamais cai; sat- 
kathà-udaye—em ouvir as marracóes transcendentais; mukunda-linga- 
alaya-darsane—em ver a Deidade, templos e dhàmas sagrados de 
Mukunda; drsau—seus dois olhos; tat-bhrtya—dos servos de Krsna; 
Bütra-sparse—em tocar Qs corpos; anga-sangamam-—contato com 
seu corpo; ghrânam ca--e seu sentido olfativo; tat-pada-—de Seus 
pés de lótus; saroja—da flor de lótus; saurabhe—em (cheirar) a fra- 
gráncia; $rimat-tulasyah—das folhas de tulasT; rasanâm-—sua língua; 
tat-arpite—na prasâda oferecida ao Senhor; pâdau-—suas duas pernas; 
hareh—da Personalidade de Deus; ksetra—lugares sagrados, tais 
como o templo ou Vrndávana e Dvàrakà; pada-anusarpane—cami- 
nhando rumo àqueles lugares; sirah—a cabeça; hrsikesa—de Krsna, 
o senhor dos sentidos; pada-abhivandane--em oferecer reverências 
aos pés de lótus; kamam ca—e seus desejos; dãsye—em ocupar-se 
como servo; na—náo; tu—na verdade; kama-kamyayà—com de- 
ѕејоѕ de obter gozo dos sentidos; yatha—como; uttamasloka-jana- 
asraya—alguém que se refugia em um devoto tal como Prahláda; 
ratih—apego. 





TRADUÇÃO 

Mahárája Ambarisa sempre ocupava sua mente em meditar nos 
pés de lótus de Krsna;suas palavras em descrever as glórias do Senhor; 
suas mãos em limpar o templo do Senhor; e seus ouvidos em ouvir 
as palavras faladas por Krsna ou sobre Krsna. Ocupava seus olhos 
em ver a Deidade de Krsna, o templo de Krsna e as residências de 
Krsna, tais como Mathurã e Vrndãvana; ocupava seu sentido tátil 
em tocar os corpos dos devotos do Senhor; seu sentido olfativo em 
cheirar a fragrância da tulast oferecida ao Senhor; e sua língua em 


Verso 21] Durvasa Muni ofende Ambarisa Mahaárája 93 


saborear a prasada do Senhor. Ele ocupava suas pernas em caminhar 
aos lugares sagrados e templos do Senhor; sua cabeca em prostrar- 
se diante do Senhor; e todos os seus desejos em servir ao Senhor, 
vinte e quatro horas por dia. Na verdade, Maharaja Ambarisa nunca 
desejava nada para o gozo de seus sentidos, mas ocupava todos os 
seus sentidos em servico devocional ou em várias tarefas relacionadas 
сот о Senhor. É através deste processo que alguém pode aumentar 
seu apego ao Senhor e livrar-se inteiramente de todos os desejos ma- 
teriais. 
SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (7.1), o Senhor recomenda: mayy ásakta- 
manàh pàrtha:yogam: yufijan mad-àsrayah. |sto denota que todos 
devem executar-servico devocional sob a orientacào de um devoto 
pu sob'a órientação imediata da Suprema Personalidade de Deus. 
Não é possivel, entretanto, alguém treinar-se sem a orientação do 
mestre espiritual. Portanto, de acordo com as instruções de Srila 
Rúpa Gosvâmi, o primeiro passo de um devoto é aceitar um mestre 
Espiritual genuíno que possa treiná-lo'a'ocupar seus vários sentidos 
em prestar transcendental serviço ao Senhor. O Senhor também diz 
no Bhagavad-gitã (7.1): asamsayam samagram mam уагһа јлаѕуаѕі 
tac chrnu. Em outras palavras, se alguém quer entender perfeitamente 
a Suprema Personalidade de Deus, deve aceitar as prescrições dadas 
por Krsna, e seguir os passos de Mahárája Ambarisa. Está dito: que 
hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir ucyate: bhakti significa ocupar 
Os sentidos a serviço do senhor dos sentidos, Krsna, que Se chama 
Hrsikesa ou Acyuta. Estas palavras'são usadas nestes versos. Acyuta- 
sat-kathodaye, hrsikesa-padabhivandane. As palavras Acyuta' e 
Hrsikesa também são usadas no Bhagavad-gitã. O Bhagavad-girã é 
Krsna-kathã falado diretamente por Krsna, e o Srimad-Bhágavatam 
também é krsna-katha porque tudo o que se descreve no Bhágavatam 
está relacionado com Krsna. 


VERSO 21 


wo ват Aa 
SÊ AA] 

ачтан ra 
аравт: mam E 114911 
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evam:sada karma-kalapam átmanah 
pare 'dhiyajñie bhagavaty adhoksaje 

sarvütma-bhàvam vidadhan mahim imam 
tan-nistha-viprâbhihitah sasasa ha 


evam-—assim (levando: vida: devocional); sadà—sempre; karma- 
kalâpam-—os deveres ocupacionais prescritos para um rei ksatriya; 
atmanah-—dele próprio, pessoalmente (o chefe do Estado); pare—à 
transcendência suprema; adhiyajhe—ao proprietário supremo, o des- 
frutador supremo; bhagavati-—à Suprema Personalidade de Deus; 
adhoksaje— àquele que está além da percepção dos: sentidos mate- 
iais; sarva-ütma-bhàvam-—todas as diferentes variedades de serviço 
devocional; vidadhat—executando, oferecendo; mahim—o planeta 
Terra; ¡mám-—este; tat-nistha—que sáo devotos fiéis do Senhor; 
vipra— por esses brahmanas; abhihitah-—dirigido; sasasa—governou; 
ha--no passado. 








TRADUÇÃO 
Como rei, Maharája Ambarisa, na realização de seus deveres pres- 
critos, sempre oferecia os resultados de suas atividades régias à Su- 
prema Personalidade de Deus, Krsna, que é o desfrutador de tudo 
e ultrapassa a percepção dos sentidos materiais. Na certa, ele con- 
sultava os brahmanas que eram devotos fiéis do Senhor, e portanto 
governava o planeta Terra sem dificuldades. 


SIGNIFICADO 
Como: se afirma no Bhagavad-gitá (5.29): 


bhoktaram yajna-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdam sarva-bhitânam 
JRatva mam santim rcchati 


As pessoas estão muito ansiosas por viver em: paz e prosperidade 
neste mundo material, e aqui no Bhagavad-gitã, a fórmula da paz 
é dada pela própria Suprema Personalidade de Deus: todos devem 
entender que Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, ё о proprie- 
tário definitivo de todos.os planetas e, portanto, é o desfrutador 


Verso 21] Durvasa Muni ofende Ambarisa Mahãraja 95 


detodas as-atividades, sejam elas políticas, sociais, culturais, religio- 
sas, econômicas e assim por diante. No Bhagavad-gitã, o Senhor 
deixou conselhos perfeitos, e-Ambarisa Mahárája; como líder exe- 
cutivo ideal governou o mundo inteiro como um vaisnava, aceitando 
as instruções dos: brâhmanas vaisnavas. Os Sastras prescrevem que, 
muito embora seja versado nos deveres ocupacionais bramínicos e 
muito erudito: em conhecimento: védico, um brahmana nào pode 
dar conselhos como guru enquanto não se tornar um vaisnava. 


sat-karma-nipuno vipro 
mantra-tantra-visaradah 

avaisnavo gurur na syad 
vaisnavah $va-paco guruh 


Portanto, como aqui indicam as palavras tan-nistha-viprabhihitah, 
Maharaja Ambarisa aconselhava-se com os brahmanas que eram de. 
votos puros do Senhor, pois os brahmanas ordinários que são apenas 
estudiosos eruditos ou peritos na execu de cerimônias ritualisti- 
cas não têm competência para dar. conselhos 

Nos tempos modernos, existem assembléias legislativas cujos 
membros são autorizados a redigir leis para: o bem-estar do Estado, 
porém, de acordo com.essa descrição do reino de Maharaja Am. 
barisa, a nação ou o mundo devem ser governados por um líder 
Executivo cujos conselheiros são todos brahmanas e devotos. Tais 
conselheiros, ou membros da assembléia legislativa, não devem ser 
políticos profissionais, nem devem ser escolhidos pelo público igno- 
rante. Ao contrário, devem ser nomeados pelo rei. Quando o rei, 
ou o líder executivo do Estado, é um devoto que, no governo do 
país, segue as instruções dos brahmanas devotos, todos se tornarão 
pacíficos e prósperos. Quando.o rei e seus conselheiros são devotos 
perfeitos, nada pode sair errado no Estado. Todos os, cidadãos devem. 
tornar-se devotos do Senhor, e então seu bom caráter automatica: 
mente desabrochará, 


yasyasti bhaktir bhagavaty akincana 
sarvair gunais tatra samásate surah 

harav abhaktasya kuto mahad-guna 
manorathenasati dhavato bahih 
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“Aquele que deposita fé inabalável na Personalidade de Deus tem 
todas as boas qualidades dos semideuses. Mas aquele que não é de- 
voto do Senhor tem apenas qualificações materiais pouco valiosas. 
Isto ocorre porque ele está pairando no plano mental e com certe- 
za acabará ficando atraído pelo brilho da energia material.” (Bhãg. 
5.18.12) Os cidadãos orientados por um rei consciente de Krsna 
tornar-se-ão devotos, e então não haverá necessidade de que se pro- 
mulguem novas leis todos os dias para reformar o modo de vida 
do Estado. Se forem treinados a tornarem-se devotos, os cidadãos 
automaticamente ficarão pacíficos e honestos, e se eles forem guiados 
por um rei piedoso que é aconselhado por devotos, o Estado não es- 
tará no mundo material, mas no mundo espiritual, Todos os Esta- 
dos do mundo devem, portanto, seguir o governo ou administração 
ideais de Maháraja Ambarisa, como descritos aqui. 


VERSO 22 
o 


era 
ahann fa- 
AA aa 1 


Ye 'Svamedhair adhiyajriam isvarar 
maha-vibhittyopacitanga-daksinaih 

tatair vasisthasita-gautamadibhir 
dhanvany abhisrotam asau sarasvatim 


Tje—adorou; asvamedhaih—através da realizacáo de yajñas em 
que há sacrifício de cavalos; adhivajnam-—para satisfazer ao mestre 
de todos os yajñas; isvaram—a Suprema Personalidade de Deus; 
maha-vibhíitya—com grande opuléncia; upacita-anga-daksinaih— 
com toda a parafernália prescrita e contribuições de daksinã aos 
brühmanas; tataih—executados; | vasistha-asita-gautama-àdibhih— 
por brahmanas, tais como Vasistha, Asita e Gautama; dhanvani—no 
deserto; abhisrotam—inundado pela água do rio; asau—Mahàràja 
Ambarisa; sarasvatim-—às margens do Sarasvati. 
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TRADUÇÃO 

Nas regiões desérticas, por onde fluía o rio Sarasvati, Maharaja 
Ambarisa realizou grandes sacrifícios, tais como o asvamedha-yajiia, 
€ com isto satisfez ao mestre de todos os yajfias, a Suprema Perso- 
malidade de Deus. Esses sacrifícios foram realizados com grande 
opuléncia e com parafernália adequada, e foram dadas contribuicóes 
de daksinã aos brâhmanas, que eram supervisionados por grandes 
personalidades como Vasistha, Asita e Gautama, representando o 
rei, o realizador dos sacrifícios. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém realiza sacrifícios ritualísticos como prescrevem 
os Vedas, ele precisa de brahmanas peritos, conhecidos como yajñika- 
brahmanas. Em Kali-yuga, entretanto, há escassez desses bráhmanas. 
Portanto, em Kali-yuga, o sacrifício recomendado nos sastras é 
sankirtana-yajria (yajriaih sankirtana-pràyair yajanti hi sumedhasah). 
Ao invés de ficar desperdiçando dinheiro na execução de yajrias que, 
devido à escassez de yájriika-brahmanas, são impossíveis de serem 
realizados nesta era de Kali, quem é inteligente realiza sankirtana- 
yajria. Sem yajrias devidamente realizados para satisfazer a Suprema 
Personalidade de Deus, haverá escassez de chuvas (yajnad bhavati 
parjanyah). Portanto, a realização е уајйа ё essencial. Sem yajña, 
haverá escassez de chuva, e devido à esta escassez, não brotarão os 
grãos alimentícios, e haverá fome. É dever do rei, portanto, realizar 
diferentes classes de' yajfias, tais como o asvamedha-yajria, para 
manter a produção de grãos alimentícios. Annãd bhavanti bhittani. 
Sem grãos alimentícios, tanto os homens quanto os animais passa- 
rào fome. Portanto, é necessário que o Estado realize yajria porque; 
através do yajfia, a população em geral será suntuosamente alimen- 
tada. Os brâhmanas e sacerdotes yájfiikas devem receber o necessá- 
rio pagamento por seu habilidoso serviço. Este pagamento chama-se 
daksiná. Ambarisa Maharaja, como líder do Estado, realizou todos 
estes yajñas com a ajuda de grandes personalidades, tais como Va- 
sistha, Gautama e Asita. Pessoalmente; entretanto, ele se ocupava 
em serviço devocional, como mencionado antes (sa vai manah krsna- 
padaravindayoh). O rei, ou líder do Estado, deve zelar para que a 
situação esteja sob orientação adequada, e ele deve ser um devoto 
ideal, seguindo o exemplo de Maharaja Ambarisa. Se é dever do 
rei cuidar em que os grãos alimentícios sejam produzidos mesmo 
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nas regiões desérticas, que dizer então de eles serem produzidos em 
outros lugares? 


VERSO 23 


Re AR fa: ce af | 
FAENA AAA gama: 113311 


yasya kratusu girvànaih 
sadasyá rtvijo janah 

tulya-rapas cânimisã 
vyadrsyanta suvüsasah 


yasya—de quem (Maharaja Ambarisa); kratusu-—em: sacrifícios 
(realizados por ele); girvânaih—com os semideuses; sadasyah—= 
membros para executar O sacrifício; rtvijah—os sacerdotes; jan 
e outros homens hábeis; tulya-ripãh—parecendo exatamente; ca 
e; animisah—com olhos que não piscam, como'os dos semideuses; 


vyadrsyanta=sendo vistos; su-vasasah—bem' vestidos com roupas 
valiosas. 





TRADUCÁO 
No sacrifício organizado por Mahárája Ambarisa, os membros 
da assembléia e os sacerdotes [especialmente hotã, udgáta, brahmáa 
e adhvaryu] estavam vestidos com muito esmero, e todos pareciam 
verdadeiros semideuses. Eles zelavam ansiosamente pela adequada 
realização do yajña. 


VERSO 24 


ені а е ча ича: | 
mferreira RRI 


svargo na prarthito yasya 
manujair amara-priyah 

srnvadbhir upagayadbhir 
uttamasloka-cestitam 
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svargah—vida nos planetas celestiais; na—náo; prarthitah—mo- 
tivo de aspiracáo; yasya—de quem (Ambarisa Maharaja); manu- 
Jjuih—pelos cidadãos; amara-priyah--muito queridos até mesmo 
pelos semideuses; $ravadbhih—que estavam habituados a ouvir; upa- 
güyadbhih—e acostumados a cantar; uttamasloka—da Suprema Per- 
sonalidade de Deus; cestitam—as atividades gloriosas. 


TRADUÇÃO 
Os cidadãos do Estado de Mahãraja Ambarisa estavam habitua- 
dos a cantar e ouvir as gloriosas atividades da Personalidade de 
Deus. Assim, eles nunca aspiravam a serem elevados aos planetas 
celestiais, que são extremamente queridos até mesmo pelos semideuses. 


SIGNIFICADO 
Um devoto puro, treinado na prática de cantar e ouvir os santos 
momes do Senhor, bem como Sua fama, qualidades, forma, para- 


fernália e assim por diante, jamais está interessado na elevação aos 
planetas celestiais, muito embora-tais lugares sejam extremamente 
queridos até mesmo pelos semideuses. 


narayana-paráh sarve 
na kutascana bibhyati 

svargüpavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 


“Os devotos ocupados apenas em executar serviço devocional à Su- 
prema Personalidade de Deus, Narayana, nunca temem alguma con- 
dição na vida, Para o devoto, os planetas, celestiais, a liberação e 
os planetas infernais são tudo a mesma coisa.” (Bhãg. 6.17.28) O 
devoto vive situado no mundo espiritual. Portanto, ele não deseja 
nada. Ele é conhecido como akama, ou sem desejos, porque, exceto 
pelo desejo de prestar serviço. transcendental amoroso à Suprema 
Personalidade de Deus, ele nada tem a desejar. Como erao mais su- 
blime devoto do Senhor, Mahārāja Ambarīşa treinava-seus súditos 
de tal maneira que os cidadãos do seu Estado não estavam interessa- 
dos-em nada material, incluindo a felicidade dos planetas celestiais. 
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VERSO 25 


аянаа а, атат. a RAT: 
рн 
aet mft їшї eed efr qup Nai 


samvardhayanti yat kamah 
svarajya-paribhavitah 

durlabhà nàpi siddhanüm 
mukundam hrdi pasyatah 


samvardhayanti—aumentam a felicidade; yat— porque; kamah-—tais 
aspirações; sva-rdjya-—situado em sua própria posição constitucio- 
nal, na qual presta serviço aò Senhor; paribhavitah—impregnado 
dessas aspirações; durlabhah—mui raramente obtida; na—náo; api— 
também; siddhanam-—dos grandes místicos; mukundam-—Krsna, a 
Suprema Personalidade de Deus; hrdi--no âmago do coração; pasya- 
tah-—pessoas sempre acostumadas a vé-1O. 


TRADUÇÃO 
Aqueles que transbordam de felicidade transcendental decorrente 
do fato de prestarem serviço à Suprema Personalidade de Deus não 
se interessam nem mesmo pelas conquistas alcançadas pelos grandes 
místicos, pois essas conquistas não aumentam a bem-aventurança 
transcendental sentida pelo devoto que sempre pensa em Krsna no 
âmago de seu coração. 
SIGNIFICADO 
O devoto puro é indiferente não apenas à elevação aos sistemas 
planetários superiores, mas também às perfeições da yoga mística. 
A verdadeira perfeição é o serviço devocional. A felicidade provenien- 
хе йа imersão no Brahman impessoal e a felicidade produzida pelas 
oito perfeicóes da yoga mística (anima, laghima, prapti e assim por 
diante) não dão nenhum prazer ao devoto. Como Srila Prabodhánanda 
Sarasvati afirma: 


kaivalyam narakayate tridasa-pür akaüsa-puspüyate 
durdantendriya-kala-sarpa-patalí protkhata-damstrayate 
visvam pürna-sukhayate vidhi-mahendradis ca kitayate 
yat karunya-kataksa-vaibhavavatam tarn gauram eva stumáh 
(Caitanya-candramrta 5) 
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Ао alcançar à posição em que, através da misericórdia do Senhor 
Caitanya, ele presta transcendental serviço amoroso ao Senhor, o 
devoto conclui que o Brahman impessoal é igual ao inferno, e ele 
considera a felicidade material nos planetas celestiais como um fogo- 
fátuo. No que diz respeito à perfeição dos poderes místicos, o devoto 
compara-a a uma serpente venenosa cujos dentes foram extraídos. 
O yogi místico está especialmente preocupado em controlar os senti- 
dos, porém, como os sentidos do devoto estão ocupados a serviço 
do Senhor (Arsikena hrstkesa-sevanarn bhaktir ucyate), não há neces- 
sidade de ele dedicar-se a algum outro processo para obter controle 
dos sentidos. Para aqueles que estão ocupados em atividades mate- 
riais, é necessário aprender a controlar os sentidos, mas os sentidos 
do devoto estão todos ocupados a serviço do Senhor, o que significa 
que eles já estão controlados. Parar drstva nivartate (Bg. 2.59). 
Os:sentidos do devoto não se deixam seduzir pelo gozo material. E 
muito; embora o mundo material seja cheio de misérias, o devoto 
também considera este mundo material como sendo espiritual porque 
ele emprega tudo no serviço ao Senhor. A diferença entre o mundo 
espiritual e o mundo material é a mentalidade com que se presta 
serviço. Nirbandháh krsna-sambandhe yuktam vairagyam ucyate. 
Quando não há nenhuma mentalidade de serviço à Suprema Perso- 
nalidade de Deus, as atividades das pessoas são materiais. 


prāpañci-katayā buddhyā 
hari-sambandhi-vastunah 
mumuksubhih parityago 
vairagyam phalgu kathyate 
(Bhakti-rasamrta-sindhu 1.2.256) 


Tudo o que nào estiver ocupado a servico do Senhor é material, e 
ninguém deve preterir nada que possa ser aproveitado nesse servico. 
Na construção de um grande arranha-céu ou na construcáo de um 
templo, pode haver o mesmo entusiasmo, mas os esforços são dife- 
rentes, pois um é material e o outro, espiritual. Ninguém deve con- 
fundir as atividades espirituais com as atividades materiais e depois 
abandoná-las. Nada que esteja relacionado com: Hari, a Suprema 
Personalidade de Deus, é material.'O devoto que leva em conta tudo 
isto sempre está situado em atividades espirituais, e portanto não 
“mais se deixa atrair por atividades materiais (parari drstvà nivartate). 
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VERSO 26 


яч ибаа ачта «я: | 
ao ef situ аі тата 115811 


sa ittham bhakti-yogena 
tapo-yuktena parthivah 

sva-dharmena harim prinan 
sarvàn kamün sanair jahau 


sah—ele (Ambarisa Maharaja); ¡ttham—dessa maneira; bhakti-yo- 
gena—realizando transcendental servigo amoroso ao Senhor; tapah- 
yuktena—que simultaneamente é o melhor processo de austeridade 
parthivah—o rei; sva-dharmena—com suas atividades constituci. 
nais; harim—ao: Senhor Supremo; prinan—satisfazendo; sarván— 
todas as variedades de; kdmán—desejos materi: Sanaih—pouco 
a pouco; jahau-—abandonou. 








TRADUÇÃO 
O rei deste planeta, Mahárája Ambarisa, realizou então serviço 
devocional ao Senhor e neste ensejo praticou rigorosas austeridades, 
Sempre satisfazendo a Suprema Personalidade de Deus com suas 
atividades constitucionais, ele pouco a pouco abandonou todos os 
desejos materiais. 


SIGNIFICADO 

Há grandes variedades de severas austeridades na prática do serviço 
devocional: Por exemplo, quando, no templo, se realiza adoração 
à Deidade, decerto existem atividades laboriosas. Sri-vigrahãradha- 
na-nitya-nünà-srrigüra-tan-mandira-márjanüdau. Deve-se decorar a 
Deidade, limpar o templo, trazer água do Ganges e do Yamunã, 
continuar o trabalho rotineiro, realizar muitos ratis, preparar para 
a Deidade alimento primoroso, preparar roupas e assim por diante. 
Dessa maneira, as pessoas devem ocupar-se constantemente em várias 
atividades, e o concomitante trabalho árduo decerto é uma austeri- 
dade. Do mesmo modo, o trabalho árduo enfrentado em pregar, pu- 
blicar livros, pregar para os homensateístas e distribuir livros de 
porta: em porta, evidentemente, é uma austeridade (tapo-yuktena). 
Таро айууат putrakã. Semelhante austeridade é necessária. Yena 
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Sattvarn Suddhyet. Através dessa austeridade praticada em serviço 
devocional, as-pessoas purificam-se da existência material (kâmãn 
Sanair jahau). Na verdade, essa austeridade leva as pessoas à posi- 
ção constitucional de serviço devocional. Dessa maneira, podem-se 
abandonar os desejos materiais, e logo que alguém se livra dos dese- 
jos materiais, ele liberta-se de repetidos nascimentos, mortes, velhices 
e doenças. 


VERSO 27 


nom айч чеп 
fee | 

azas qa fa- 
AAA ROTA 119011 


grhesu daresu sutesu bandhusu 
dvipottama-syandana-vaji-vastusu 

aksayya-ratnâbharanâmbarâdisv 
ananta-kosesv akarod asan-matim 


grhesu—a lares; daresu—a esposas; sutesu—a filhos; bandhusu— 
a amigos e parentes; dvipa-uttama—aos mais poderosos elefantes; 
syandana—a'belas quadrigas; vaji—a cavalos magnificos; vastusu— 
atodas essas coisas; aksayya-—cujo valor nunca diminui; ratna—a 
jóias; abharana—a adornos; ambara-âdisu--a roupas e ornamen- 
los; ananta-kosesu—-a um tesouro: inesgotável; akarot—aceitou; 
asat-matim—nenhum apego. 


TRADUÇÃO 
Mahárája Ambarisa abandonou todo o apego a afazeres domésti- 
cos, a esposas, filhos, amigos e parentes, aos mais poderosos elefan- 
tes, a belas quadrigas, carruagens, cavalos e jóias inexauríveis e.a 
ornamentos, roupas e um tesouro inesgotável. Desapegou-se de tudo 
isto, considerando-o temporário e material. 


SIGNIFICADO 
miAnãsaktasya visayân yathârham upayurjatah. Podem-se aceitar 
posses materiais desde que sejam utilizadas em serviço devocional. 
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Anukülyena krsnünustlanam. Anukülyasya sankalpah pratikülyasya 
varjanam. Na pregação, são necessárias muitas coisas consideradas 
materiais. O devoto não deve ter nenhum apego a envolvimentos 
materiais, tais como casa, esposa, filhos, amigos e carros. Mahãraãja 
Ambarisa, por exemplo, tinha todas essas coisas, mas não estava 
apegado a elas. Este é o efeito da bhakti-yoga. Bhaktih paresânu- 
bhavo viraktir anyatra ca (Bhãg. 11.2.42). Alguém que é avançado 
em serviço devocional não tem apego aos objetos materiais que de- 
leitam os sentidos, porém, para pregar, para espalhar as glórias do 
Senhor, ele aceita essas coisas sem apego. Anásaktasya visayán ya- 
thârham upayurijatah. Pode-se usar tudo na medida em que seja 
ocupado a serviço de Krsna. 


VERSO 28 


am RA AAA | 
CARA sitat RATA MRE 


tasmá adad dharis cakram 
pratyanika-bhayâvaham 

ekanta-bhakti-bhavena 
prito bhaktâbhiraksanam 


tasmai—a ele (&mbarisa Maháàrája); adát-—deu; Aarih-—a Suprema 
Personalidade de Deus; cakram —Seu disco; pratyanika-bhaya-âva- 
ham--o disco do Senhor, que é extremamente pavoroso aos inimi- 
gos do Senhor e de Seus devotos; ekanta-bhakti-bhavena—com o 
fato de ele realizar serviço devocional imaculado; pritah-—o Senhor 
ficando tão satisfeito; bhakta-abhiraksanam-—para a proteção de 
Seus devotos. 

TRADUÇÃO 

Estando muito satisfeito com a devoção imaculada de Maháràja 
Ambarisa, a Suprema Personalidade de Deus deu ao rei Seu disco, 
que terrifica os inimigos e sempre protege o devoto, defendendo-o 
dos inimigos e das adversidades. 


SIGNIFICADO 
O devoto, que vive ocupado a servir ao Senhor, talvez não seja 
hábil em autodefesa, porém, como depende plenamente dos pés de 


Verso 29] Durvasã Muni ofende Ambarisa Maháraja 105 


lótus da Suprema Personalidade de Deus, o devoto sempre tem cer- 
teza de que é protegido pelo Senhor. Prahlâada Maharaja disse: 


naivodvije para duratyaya-vaitaranyüs 
tvad-virya-gãyana-mahâmrta-magna-cittah 
(Bhag. 7.9.43) 


"devoto vive imerso no oceano de bem-aventurança transcenden- 
tal, no qual presta serviço ao Senhor. Portanto, ele não tem medo 
algum: de nenhuma situação adversa no mundo material. O Senhor 
também promete que kaunteya pratijânthi na me bhaktah pranasya- 
ti: “Ó Arjuna, podes declarar ao mundo que os devotos do Senhor 
jamais perecem.” (Bg. 9.31) Para a proteção dos devotos, o disco de 
Krsna, a Sudarsana cakra, sempre pode ser acionado. Este disco é 
deveras pavoroso aos náo-devotos (pratyanika-bhayavaham). Portan- 
to, embora Mahàràja Ambarisa estivesse plenamente ocupado em 
serviço devocional, seu reino estava livre de todo o temor e adversidades. 





VERSO 29 


aña E Rc 
q te ie Teia IRS 


üriradhayisuh krsnam 
mahisya tulya-Silaya 

yuktah samvatsaram viro 
dadhãra dvâdasi-vratam 


ariradhayisuh—desejando adorar; krsnam=—o Senhor Supremo, 
Krsna; mahisya—com sua rainha; tulya-Silaya—que era táo qualifi- 
cada como Mahãrãja Ambarisa; yuktah—juntos; samvatsaram— 
por um ano; virah—o rei; dadhára—aceitou; dvàdasi-vratam—o 
voto que consistia em observar Ekadasi e Dvadasi. 


TRADUÇÃO 
Para adorar o Senhor Krsna, Mahãrája Ambarisa, juntamente 
com sua rainha, que era igualmente qualificada, seguiu o voto de 


Ekadasi e Dvadasi por um ano. 
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SIGNIFICADO 

Observar Ekadasi-vrata e Dvadasi-vrata significa agradar a Suprema 
Personalidade de Deus. Aqueles que estão interessados em avançar 
na consciência de Krgna devem observar Ekadasi-vrata regularmen- 
te. A rainha de Maharaja Ambarisa era tão qualificada como o rei. 
Portanto, Maharaja Ambarisa tinha condições de ocupar sua vida 
em afazeres domésticos. Em relação a isto, a palavra tulya-silayã é 
muito:significativa. A menos que a esposa seja tão qualificada como 
o seuesposo, os afazeres domésticos são muito difíceis de serem exe- 
cutados: Cânakya' Pandita aconselha que quando alguém estiver 
em tal- situação, deve imediatamente abandonar a vida familiar e 
tornar-se vanaprastha ou sannydsi: 


mata yasya grhe nasti 
bhāryā cāpriya-vādinī 

aranyam tena. gantavyarm 
yathãranyam tathã grham 


Aquele que não tem mãe em sua casa e cuja esposa não é cordata 
com ele, deve imediatamente sair para a floresta. Visto que a vida 
humana prestá-se unicamente ao avanço espiritual, a esposa deve 
ajudar neste empreendimento. Caso contrário, não há necessidade 
de assumir vida familiar. 


VERSO 30 
aa a a a af d 
аата: атча тетен lol 


vratànte kàrtike màsi 
tri-ratram samupositah 

5пйаһ kadacit kalindyám 
harim madhuvane 'rcayat 


vrata-ante—no período em que estava terminando de observar o 
voto; kartike—no més de Kártika (outubro-novembro); mási—na- 
quele més; tri-ratram—por trés noites; samupositah—após jejum 
completo; snatah—após banhar-se; kadacit—certa vez; kalindyam—ás 


Verso 32] Durvasa Muni ofende Ambarisa Maharaja 107 


margens do Yamunã; Aarim-—à Suprema Personalidade de Deus; 
madhuvane—naquela parte da área de Vrndávana conhecida: como 
Madhuvana; arcayat—adorou o Senhor. 

TRADUÇÃO 
No mês de Kartika, após seguir aquele voto por um ano, após 
jejuar por três noites e após banhar-se no Yamuna, Maharaja Am- 
barisa adorou a Suprema Personalidade de Deus, Hari, em Madhuvana. 


VERSOS 31-32 


AAA AER l 
dí и 
ARA атн. GM] 
эттїї ят rasta AA ИЗА 


mahâbhiseka-vidhinã 
sarvopaskara-sampadã 

abhisicyambarákalpair 
gandha-malyarhanâdibhih 


tad-gatantara-bhavena 
pújayam asa kesavam 

bráhmanams ca maha-bhagán 
siddharthán api bhaktitah 


maha-abhiseka-vidhina—através dos. principios reguladores que 
instruem como banhar. a Deidade; sarva-upaskara-sampadã-—com 
toda a parafernália utilizada na adoração à Deidade; abhisicva— 
após banhar; ambara-akalpaih—com roupas elegantes e adornos; 
gandha-malya—com guirlandas de flores perfumadas; arhana-adi- 
bhih—e com outros artigos-necessários à adoração à Deidade; tat- 
gata-antara-bhâávena—sua mente transbordando de serviço devocional; 
pújayam asa—ele adorou; kesavam—a Krsna; brahmanán ca—e 
aos brâhmanas; mahã-bhagan—que eram grandemente afortunados; 
siddha-arthân—auto-satisfeitos, sem esperar adoração alguma; api— 
mesmo; bhaktitah—com muita devoção. 
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TRADUÇÃO 

Seguindo os princípios reguladores vigentes no mahâbhiseka, 
Маћагаја Ambarisa, munido de toda a parafernália, realizou a ceri- 
mônia que consiste em banhar a Deidade do Senhor Krsna, e então 
vestiu a Deidade com roupas finas, adornos, guirlandas de flores 
fragrantes e outros artigos necessários à adoração ao Senhor. Com 
atenção e devoção, ele adorou Krsna e todos os brahmanas grande- 
mente afortunados e despojados de desejos materiais. 


VERSOS 33-35 


misa cam | 
саатча TERT if 
mota ago gir enda | 
Aaa aà mi g, 113011 
Sa: чїй | 
aa aña aaa GA a a 


gavâm rukma-visâninâm 
rüpyanghrinàm suvâsasâm 

payahsila-vayo-rüpa- 
vatsopaskara-sampadám 


prâhinot sâdhu-viprebhyo 
grhesu nyarbudâni sat 
bhojayitva dvijan agre 
svüdv annam gunavattamam 


labdha-kamair anujñatah 
pàranàyopacakrame 

tasya tarhy atithih saksad 
durvása bhagavün abhüt 


gavam-—vacas; rukma-visâninam-—cujos chifres estavam cobertos 
com placas de ouro; rapya-anghrinam-—cujos cascos estavam cober- 
tos com placas de prata; su-vasasam—muito bem decoradas com 
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roupas; payah-sila—com úberes cheios; vayah—novas; ripa—belas; 
vatsa-upaskara-sampadám—com formosos bezerros; prahinot—deu 
em caridade; sadhu-viprebhyah—aos bráhmanas e pessoas santas; 
grhesu—(que chegaram) á sua casa; nyarbudâni-—cem milhões; sat-— 
seis vezes; bhojayitvã-—alimentando-os; dvijân agre—primeiro os 
brahmanas; svadu annam-—comestíveis muito saborosos; gunavat- 
tamam-—altamente deliciosos; labdha-kâmaih—por aqueles brah- 
manas que estavam deveras satisfeitos; anujfiâtah-—com a permissão 
deles; paranáya—para completar o Dvádasi; upacakrame—estava 
prestes a observar a cerimônia final; tasya—dele (Ambarisa); tarhi— 
imediatamente; atithih-—visitante indesejável ou não convidado; 
saksãt—diretamente; durvasâh—o grande mistico Durvása; bhaga- 
Yün—muito poderoso; ab/iüt—apareceu em cena como visitante. 





TRADUÇÃO 

Em seguida, Mahárája Ambarisa satisfez todos os visitantes que 
chegaram à sua casa, especialmente os brâhmanas. Ele deu em cari- 
dade seiscentos milhões de vacas cujos chifres estavam cobertos de 
placas de ouro e cujos cascos estavam cobertos de placas de prata. 
Todas as vacas estavam vestidas com belos trajes e tinham os úberes 
cheios de leite. Elas eram mansas, novas e belas e estavam acompa- 
nhadas de seus bezerros. Após dar essas vacas, o rei, em primeiro 
Jugar, alimentou suntuosamente todos os bráhmanas, e quando eles 
estavam inteiramente satisfeitos, ele, com a permissão deles, estava 
prestes a observar o fim de Ekadasi, quebrando o jejum. Naquele 
exato momento, entretanto, Durv: o grande e poderoso 
místico, apareceu em cena como visitante inesperado. 





VERSO 36 


AAA aa ERA: | 
FASE TEIEHNRR:: 11341 


tam anareatithim bhüpah 
pratyutthanásanarhanaih 

yayace 'bhyavaharaya 
pada-milam upagatah 
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tam—a ele (Durvàsà); anarca-—adorou; atithim——embora um vi- 
sitante não convidado; bhúpah—o rei (Ambarisa); pratyutthina— 
levantando-se; 4sana—oferecendo um assento; arhanaih—e com 
parafernália utilizada na adoracáo; yayace—pediu; abhyavaharaya— 
para comer; páda-múlam—aos seus pés; upagatah—caiu. 





TRADUÇÃO 
Após levantar-se para receber Durvasã Muni, o rei Ambarisa ofe- 
receu-lhe um assento e parafernália de adoração, Então, sentando- 
se aos seus pés, o rei pediu que o grande sábio comesse. 


VERSO 37 


ARAA A TIEA FAAA тї: | 
fara Teo era fee mos sr 11309 11 


pratinandya sa tàm yàcriam 
капит avasyakam gatah 

nimamajja brhad dhyayan 
kálindi-salile subhe 


pratinandya—aceitando alegremente; sah—Durvásá Muni; tam— 
aquele; yáciâm-—pedidoy kartum-—realizar; âvasyakam-—as cerimô- 
nias ritualísticas necessárias; gatah-—foi; nimamajja--mergulhou seu 
corpo: na água; brhat=0 Brahman Supremo; dhyayan—meditando 
emy kálindi—=do Y amuna; salile—na água; subhe—muito auspiciosa: 


TRADUÇÃO 
Durvásá Muni aceitou alegremente o pedido de Mahárája Am- 
barisa, porém, para realizar as cerimônias ritualísticas reguladoras, 
ele dirigiu-se ao rio Yamuná. Lá, ele entrou na água do auspicioso 
Yamunà e meditou no Brahman impessoal. 


VERSO 38 
Бн БП. quei sf d 


frena cit faena: 11811 
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muhúrtardhavasistayam 
dvadasyam pãranam prati 

cintayam asa dharma-jro 
dvijais tad-dharma-sankate 


»omuhiirta-ardha-avasistayam-—restava apenas metade de um mo- 
mento; dvâdasyâm —no dia de Dvadasi; pãranam — quando se quebra 
O jejum; prati—para observar; cintayâm ása—comecou a pensar 
em; dharma-jfiah—aquele que conhece os principios da religião; 
dvijaih—pelos brühmanas; tat-dharma—no que diz respeito a esse 
princípio religioso; sarikate—nessa condicào delicada. 


н TRADUÇÃO 

+ Neste ínterim, restava apenas uma muhúrta do dia de Dvàdasi 
para que se quebrasse o jejum. Conseqüentemente, era imperativo 
que o jejum fosse quebrado de imediato. Nesta situação delicada, 
'9 rei consultou os bráhmanas eruditos. 


VERSOS 39 — 40 


TUMRA AN E qaqa l 
aram A reatar at equi SU 
SERA ART AA AO | 
m= Rani fm aur 91604 s 23, 1221 


brahmanatikrame doso 
dvàüdasyàm yad apárane 

yat krtva sadhu me bhúyad 
adharmo và na müm sprset. 


ambhasà kevalenatha 
karisye vrata-pàranam 

Ghur ab-bhaksanam viprã 
hy asitam nàsitam ca tat 


= brãhmana-atikrame—em ultrapassar as regras que ditam o respeito 
para com os brahmanas; dosah—existe uma falta; dvadasyam—no 
“dia de Dvadasi; yat—porque; apãrane—no: fato-de não quebrar о 
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jejum no devido momento; yat krtva—após fazer esta acáo; sadhu— 
que é auspiciosa; me—a mim; bhayat—pode tornar-se assim; adhar- 
mah-—que é irreligiosa; và—ou; na—nào; müm—a mim; sprset— 
possa tocar; ambhasü-—com água; kevalena—apenas; atha—portanto; 
karisye—executarei; vrata-pãranam—o desfecho do voto; àhuh— 
disse; apbhaksanam-—bebendo água; viprah—ó brühmanas; hi—na 
verdade; asitam-—comer; na asitam ca—também, nào comer; tat— 
tal ação: 
TRADUÇÃO 

O rei disse: ““Transgredir as leis que determinam como compor- 
tar-se respeitosamente com os brãhmanas decerto é uma grande ofen- 
sa. Por outro lado, se a pessoa'não quebra o jejum dentro do limite 
de tempo estabelecido no Dvadasi, ela acaba cometendo uma falta 
na observância do voto. Portanto, ó brâhmanas, se julgardes auspi- 
cioso e fiel“aos princípios religiosos, quebrarei o jejum, bebendo 
água.” Dessa maneira, após consultar os brãhmanas, o rei tomou 
esta decisão, pois, de acordo com a opinião bramínica, se alguém 
bebe água, pode se considerar ou não que ele comeu. 


SIGNIFICADO 

Quando Maharaja Ambarisa, neste dilema, consultou os bráhma- 
nas para saber se deveria quebrar o jejum ou esperar Durvasã Muni, 
aparentemente, eles não conseguiam dar-lhe uma resposta definiti- 
va sobre o que ele deveria fazer. O vaisnava, entretanto, é a perso- 
nalidade mais inteligente. Portanto, na presenca dos bráhmanas, o 
próprio Maharaja Ambarisa decidiu que beberia um pouco de água, 
pois isto confirmaria que o jejum fora quebrado, mas náo transgre- 
diria as leis que determinam como receber um brâhmana. Nos Vedas, 
afirma-se que apo "Snãti tan naivasitam naivânasitam. Este preceito 
védico declara que, se alguém bebe água, pode-se considerar ou não 
que ele comeu. Às vezes, em nossa experiência prática, observamos 
que líderes políticos, fazendo satyâgraha, não comem, mas bebem 
água. Considerando que beber água não seria o mesmo que comer, 
Mahàràja Ambarisa decidiu adotar este procedimento. 


VERSO 41 


зет; этет па AA AAA | 
TAE A AAA A: Ng? 
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ity apah prasya rájarsis 
cintayan manasacyutam 

pratyacasta kuru-srestha 
dvijagamanam eva sah 


iti—assim; apah—água; prüsya—após beber; rajarsih—o grande 
rei Ambarisa; cintayan—meditando em; manasáü—mentalmente; 
acyutam—a Suprema Personalidade de Deus; pratyacasta—come- 
«ou a esperar; kuru-srestha—-ó melhor dos reis Kurus; dvija-àgama- 
Rham—o retorno de Durvàásà Muni, o grande brâhmana místico; 
'€va—na verdade; sai—o rei. 


+ TRADUÇÃO 

mÓ melhor membro da dinastia Kuru, após beber um pouco de 
úgua, o rei Ambarisa, meditando na Suprema Personalidade de 
Deus situado dentro de seu coração, esperou a volta do grande mis- 
tico Durvåså Muni. 


VERSO 42 
alo 


ARO, DAA ama: 
amaaa A 904 n wes 


durvāsā yamunā-kūlāt 
krtavasyaka agátah 

rajñabhinanditas tasya 
bubudhe cestitam dhiya 


durvüsüh—o grande sábio; yamuna-külat—das margens do rio 
Yamuna; krta—foram realizadas; avasyakah—aquele por quem 
as cerimônias ritualísticas necessárias; dgatah—retornou; rajha— 
pelo rei; abhinanditah=sendo bem recebido; tasya—seu; bubudhe— 
póde entender; cestitam—desempenho; dhiya—pela inteligéncia. 


и TRADUÇÃO 

Após executar as cerimônias ritualísticas a serem realizadas ao 
meio-dia, Durvãsã retornou das margens do Yamunã. O rei rece- 
beu-o muito bem, oferecendo todos os respeitos, mas Durvasã 
Muni, através do seu poder místico, pôde entender que o rei Am- 
barisa bebera água sem sua permissão. 
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VERSO 43 


AA AAA eife | 
qaaa web RARA 131 


manyunã pracalad-gatro 
bhru-küti-kutilananah 

bubhuksitas ca sutarüm 
krtañjalim abhasata 


manyunü-—agitado por uma grande ira; pracalat-gátrah-—seu corpo 
tremendo; bhru-kuti-—com as sobrancelhas; kutila—inclinado; âna- 
nah—sosto; bubhuksitah ca—e faminto ao mesmo tempo; sutaram— 
muito; krta-añjalim—a Ambarisa Maharaja, que ali permanecia com 
as máos postas; abhásata—ele dirigiu-se. 


TRADUÇÃO 
Ainda faminto, Durvasã Muni, estando seu corpo tremendo, seu 
rosto inclinado e suas sobrancelhas crispadas em sua carranca, ele 
dirigiu as seguintes palavras coléricas ao rei Ambarisa, que permane- 
cia diante dele com as máos postas. 


VERSO 44 


| per ia ренче qe | 
четата oema: ge 


aho asya nr-Samsasya 
Sriyonmattasya pasyata 

dharma-vyatikramam visnor 
abhaktasyesa-mâninah 


aho—oh!; asya—deste homem; nr-Samsasya—que é táo cruel; 
sriyà unriattasya-—arrogante devido á grande opuléncia; pasyata— 
todos vós, vede:sóydharma-vyatikramam-—a transgressão dos princí- 
pios normativos-da religiáo; visnoh abhaktasya—que nào é um devoto 
do Senhor Visnu; isa-maninah—considerando-se o Senhor Supremo, 
o qual é independente de tudo. 


Verso 45] Durvásá Muni ofende Ambarisa Maharaja 115 


TRADUCAO 
^ Oh! vede só o comportamento deste homem cruel! Ele não é de- 
voto do Senho u. Estando orgulhoso de sua opulência mate- 
fial e de sua posição, ele se considera o próprio Deus. Vede só como 
ele transgrediu as leis da religião! 


п SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha' Cakravarti Thakura deu a este verso falado por 
Durvàsà Muni um significado que foge por completo 'da proposta 
inicial deste. Durvasã Muni usou a palavra nr-Samsasya para indi- 
gar que o rei era cruel, mas Visvanâtha Cakravarti Thakura inter- 
preta-a como significando que O caráter do rei era glorificado por 
todas as pessoas locais. Ele diz que a palavra nr significa “por todas 
dis pessoas locais” e que sarnsasya significa “daquele (Ambarisa) cujo 
Caráter era glorificado”. Igualmente, uma pessoa muito rica enlou- 
iquece devido à sua riqueza e portanto chama-se Sriyã-unmattasya, mas 
Srila Visvanátha Cakravarti Thakura interpretaestas palavras como 
significando que, embora fosse um rei tão opulento, Mahárája Am- 
barisa não estava louco por dinheiro, pois já havia superado a lou- 
gura produzida pela opulência material. Do mesmo modo, a palavra 
ISa-máninah é interpretada no sentido de que ele tinha tanto respeito 
pela Suprema Personalidade de Deus que náo transgrediu as leis 
Que determinam o método de observar Ekadasi-párana, apesar da in- 
Ierpretacào de Durvásà Muni, pois bebeu apenas água. Dessa maneira, 
Srila Visvanatha Cakravarti Thakura apóia Ambarisa Maharaja e 
todas as suas atividades. 


VERSO 45 


mafia figa 9 | 
эгеп AAA A A A 1211 


yo mam atithim ayatam 
ütithyena nimantrya ca 

adattva bhuktavams tasya 
sadyas te darsaye phalam 


E yah—este homem que; mam-—a mim;'atithim—o qual, sendo 
Um visitante não convidado; ayatam-—-chegou aqui; atithyena—com 
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a recepção de um visitante; nimantrya—após convidar-me; ca— 
também; adattva—sem- dar (alimento); bhuktavân—ele próprio 
comeu; tasya-—dele; sadyah—imediatamente; te—de ti; darsaye— 
mostrarei; phalam—o resultado. 


TRADUÇÃO 

Maháràja Ambarisa, como teu visitante, convidaste-me para comer, 
porém, ao invés de alimentar-me, comeste primeiro, Devido ao teu 
mau comportamento, mostrarei algo para punir-te. 





SIGNIFICADO 

O devoto não pode ser derrotado por um dito yogi místico. Isto 
ficará provado no fracasso da tentativa que Durvasa Muni empreendeu 
para castigar Maharaja Ambarisa, Harãv abhaktasya kuto. mahad- 
gunàh (Bháàg. 5.18.12). Alguém que não é devoto puro do Senhor 
Supremo não tem boas qualificações, mesmo que ele seja o maior 
místico, filósofo ou trabalhador fruitivo, Somente o devoto sai vi- 
torioso em todas as circunstâncias, como será mostrado neste inci- 
dente que apresenta a rivalidade existente entre Durvasã e Maharaja 
Ambarisa, 


VERSO 46 


cá qum saa web чт: 1 
апя БВА 99 жеті AA 118811 


evam bruvàna utkrtya 
jatàm rosa-pradipitah 

tayà sa nirmame tasmai 
krtyàm kàlanalopamam 


evam—assim; bruvànah—falando (Durvàsà Muni); utkrtya—ar- 
rancando; jatàm—um: cacho de. cabelo; rosa-pradipitah—ficando 
rubro porque estava-muito irado; tayã---com aquele cacho de cabe- 
lo de sua cabeça; sah—Durvasã Muni; nirmame—criou; tasmai— 
para punir Maharaja Ambarisa; krtyam-—um demônio; kâla-anala- 
upamâm-—parecido exatamente com o abrasante fogo da devastação. 


Verso 47] Durvàsà Muni ofende Ambarisa Maharaja 


TRADUÇÃO 
Logo que Durvasá Muni disse isto, seu rosto ficou vermelho de 
raiva. Arrancando um cacho de cabelo de sua cabeça, ele, para 
punir Maháraja Ambarisa, criou um demônio parecido com o abra- 
sante fogo da devastação. 


VERSO 47 


aa aca чет GA | 
ri AAA A AAA AA peel 


«ат apatantim jvalatim 
asi-hastàr padà bhuvam 

vepayantim samudviksya 
na cacüla padàn nrpah 


tàm—aquele (demónio); apatantim-—adiantando-se para atacá-lo; 
“jvalatim—abrasador' como: o: fogo; «asi-hastâm--com: um tridente 
em sua mão; padã--com suas passadas; bhuvam-—a superfície da 
Terra; vepayantim—fazendo tremer; samudviksya—vendo-o perfeita- 
mente; na—não; cacála—se arredou; padat—de seu lugar; nrpah—o 
rei. 
i TRADUÇÃO 

Tomando um tridente em sua mão e fazendo a superfície da Terra 
tremer com suas passadas, aquela criatura abrasadora adiantou-se 
em direção a Maháraja Ambarisa. Mas о rei, ao vê-lo, não ficou 
absolutamente perturbado e não deu nem mesmo um passo para ar- 
redar-se de sua posição. 


SIGNIFICADO 

Nārāyana-parāh sarve na: kutascana bibhyati (Bhãg: 6.17.28). 
OD devoto puro de Náráyana jamais teme algum: perigo material. 
Existem muitos exemplos de devotos; tais como Prahlada Maharaja, 
que, torturado pelo seu pai, não tinha nenhum medo, embora fosse 
apenas um menino de cinco anos. Portanto, seguindo os exemplos 
de/Ambarisa Maharaja e Prahlada Maharàja, o devoto deve aprender 
como tolerar todas as posições incômodas encontradas neste mundo. 
Os devotos sào frequentemente torturados pelos não-devotos, porém, 
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o devoto puro, que depende plenamente da misericórdia da Suprema 
Personalidade de Deus, jamais se deixa perturbar por essas atividades 
hostis. 


VERSO 48 
maré great ONO MEIRA | 
aa еті аї 9 A ppm: decli 


prüg distam bhrtya-raksayam 
purusena mahátmaná 

dadüha krtyàm tam cakram 
kruddháhim iva pávakah 


prak distam—como previamente designado; bhrtya-raksayam— 
para a proteção de Seus servos; purusena—pela Pessoa Suprema; 
mahà-ütmanü—pela | Superalma; dadaha—reduzido a cinzas; 
krtyam—aquele demónio que fora criado; tàm——a ele; cakram— 
o disco; kruddha--irada; ahim-—uma serpente; iva—como; pâva- 
kah-—o fogo. 


TRADUÇÃO 
Assim como o fogo na floresta imediatamente reduz a cinzas 
uma serpente irada, do mesmo modo, por ordem prévia da Suprema 
Personalidade de Deus, Seu disco, a Sudarsana cakra, a fim de pro- 
teger o devoto do Senhor, imediatamente reduziu a cinzas o demô- 
nio que fora criado, 


SIGNIFICADO 

Como devoto puro, Mahárája Ambarisa, embora em tamanho pe- 
rigo, não se moveu um centímetro de sua posição, nem pediu que 
a Suprema Personalidade de Deus o protegesse. Ele estava fixo em 
conhecimento, e decerto estava tão-somente pensando na Suprema 
Personalidade de Deus situado no âmago de seu coração. O devoto 
jamais teme a morte, pois medita sempre na Suprema Personalidade 
de Deus, não em busca de:algum benefício material, mas porque 
sabe que este é seu dever. O Senhor, entretanto, sabe como prote- 
ger Seu devoto. Como indicam as palavras prãg distam, o Senhor 
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sabia de tudo. Portanto, antes que algo acontecesse, Ele já providen- 
ciara para que Sua cakra protegesse Maháraja Ambarisa. Essa pro- 
teção é oferecida ao devoto mesmo quando eleainda está começando 
seu servico devocional. Kaunteya pratijanthi na me bhaktah prana- 
gyati (Bg. 9.31). Se alguém simplesmente começa servico devocio- 
nal, imediatamente é protegido pela Suprema Personalidade de 
Deus. Isto também é confirmado no Bhagavad-gità (18.66); aham 
Tvam sarva-pàpebhyo moksayisyámi. A protecào comeca de imediato. 
O Senhor é tão bondoso e misericordioso que dá ao devoto orienta- 
ção adequada e proteção completa, é com isto o devoto, mui pacifi- 
Camente, empreende forte progresso em consciência de Krsna, sem 
perturbações externas: Uma serpente pode estar muito irada e pronta 
para morder, mas a furiosa serpente fica indefesa ao defrontar com 
pabrasador fogo da floresta. Embora possa ser muito forte, © ini- 
migo de um devoto é comparado a uma serpente irada que se coloca 
diante do fogo do serviço devocional. 


VERSO 49 


AMARA AA pb fune 1 


аат 229 a 199.1 


tad-abhidravad udviksya 
sva-prayâsam ca nisphalam 
durvasã dudruve bhito 
diksu prâna-paripsayã 


tat—daquele disco; abhidravat—movendo-se em direcáo a ele; 
udviksya—após ver; sva-prayasam—Ñsua própria tentativa; ca—e; 
nisphalam—tendo fracassado; durvasah-— Durvasã Muni; dudruve— 
Itomecou a correr; bhitah-—chcio de medo; diksu—em todas as dire- 
ções; prâna-paripsaya-—com o desejo de salvar sua vida. 


TRADUCAO 
Ao ver que sua própria tentativa falhara e que a Sudarsana cakra 
movia-se em direção a ele, Durvasã Muni ficou muito aflito e, que- 
rendo salvar sua vida, começou a correr em todas as direções. 
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VERSO 50 


аңачит AAA 
тїк A! 
пт gran 
uai ян HH dell 





tam anvadhàvad bhagavad-rathangam 
dàvàgnir uddhüta-sikho yathàhim 

tathünusaktam-munir iksamüno 
guhürn viviksuh prasasāra meroh 








tama Durvasa; anvadhávat—comegou a seguir; bhagavat=ratha- 
angam=o disco que surgiu da roda da quadriga do Senhor; dàva- 
agnik-—como um incêndio florestal; uddhüta-—muito-abrasadora: 
sikhah-—tendo chamas; yathã ahim—como ele persegue uma serpen- 
te; tatha—da mesma maneira; anusaktam—como que tocando as 
costas de Durvásã Muni; munih-—o'sábio; Tksamânah—vendo aquilo; 
guhâm-—uma caverna; viviksuh-—quis entrar em; prasasâra—come- 
ou a movimentar-se rapidamente; meroh—da montanha Меги. 











Assim como as chamas abrasadoras de um incêndio florestal per- 
seguem uma serpente, o disco da Suprema Personalidade de Deus 
começou a perseguir Durvásá Muni. Durvasã Muni viu que aquele 
disco estava quase tocando suas costas, e então correu bem depressa, 
buscando a entrada duma caverna da montanha Sumeru. 





VERSO 51 
т аа: ді Fa AA 
а Ol 
чаї а чай яя ая 
©, t 
"uid фи AZ 


diso nabhah ksmãrm уйуагйп samudrān 
lokan sapalars tridivam gatah sah 
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yato yato dhàvati tatra tatra 
sudarsanum dusprasaharn dadarsa 

in 

V -disah—todas as direcóes; nabhah—no céu; ksmám—na superfí- 
cie da Terra; vivaran—dentro dos buracos; samudran—dentro'dos 
mares; /okân—todos os lugares; sa-palan—bem como seus governan- 
es; tridivam—os planetas celestiais; gatah—foi; sah—Durvasa Muni; 
yatah yatah—aonde quer que; dhávati—ele fosse; tatra tatra—ali, 
em toda parte; sudarsanam—o disco do Senhor; dusprasaham-—ex- 
fremamente amedrontador; dadarsa—Durvasã Muni via. 


TRADUÇÃO 

Simplesmente para proteger-se, Durvasá Muni fugia por toda 
parte, partindo rumo a todas as direções — ao céu, à superfície da 
“Terra, às cavernas, ao oceano, a diferentes planetas dos governantes 
dos três mundos, e mesmo-aos planetas celestiais —, porém, aonde 
quer que fosse, imediatamente via seguindo-o o fogo insuportável 
da Sudarsana cakra. 

VERSO 52 


qa aaa mn 
daana: 

z Afra mam Ama 
AAA AT ll^ 


alabdha-nàthah sa sadà kutascit 
santrasta-citto *ranam esamânah 

devam virificam samagãd vidhátas 
trühy ütma-yone *jita-tejaso mam 


alabdha-nathah—sem obter o refúgio de um protetor; sah-—Dur- 
vasa Muni; sada—sempre; kutascit—em “algum lugar; santrasta- 
gittah—com medo no coração; aranam —uma pessoa que pode dar 
abrigo; esamünah—buscando; -devam-—enfim; do “principal semi- 
deus; viriñcam—do Senhor Brahma; samagdt—=aproximou-se; + vi 
Whatah-—ó: meu senhor; trahi—por favor, protege; dima-yone=06 
Senhor Brahmã; ajita-tejasah—do fogo disparado por Ajita, a Su- 
iprema Personalidade de Deus; mãm-—a-mim. 
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TRADUÇÃO 
Sentindo medo no coração, Durvásã Muni ia de uma a outra parte, 
buscando abrigo, porém, não conseguindo encontrar refúgio algum, 
aproximou-se enfim do Senhor Brahmã e disse: ““Ó meu senhor, ó 
Senhor Brahmã, por favor, protege-me da abrasadora Sudarsana 
cakra enviada pela Suprema Personalidade de Deus!” 


VERSOS 53-54 


aaa 
ai me ra 
MERA fari | 
sawan A iTA: 
stent a ARA («1 
wo aÑ TRI: 
garagem: | 
mi qi aa ят 
qa Af ати: 1ч 


sri-brahmováca 
sthanam madiyam saha-visvam etat 
kridavasâne dvi-parârdha-samjhe 
bhrü-bhanga-matrena hi sandidhaksoh 
kalatmano yasya tirobhavisyati 


ahar bhavo daksa-bhrgu-pradhanah 
prajesa-bhútesa-suresa-mukhyah 

sarve vayam уап-піуатат рғарапла 
miirdhnyãrpitam loka-hitam vahâmah 


| sri-brahma uvaca—O Senhor Brahmã disse; sthânam—o lugar 
onde estou; madiyam-—minha residência, Brahmaloka; saha—com; 
visvam—todo o Universo; etat—este; krida-avasane—no final do pe- 
ríodo dos passatempos da Suprema Personalidade de Deus; dvi-pa- 
rürdha-samjfie—o tempo conhecido como o final de uma dvi-parardha; 
bhrü-bhariga-mütrena—pelo simples aceno das sobrancelhas; hi—na 
verdade; sandidhaksoh—da Suprema Personalidade de Deus, quando 
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Ele deseja queimar todo o Universo; kala-atmanah—da forma da 
destruicáo; yasya—de quem; tirobhavisyati—será aniquilado; aham— 
eu; bhavah—Senhor Siva; daksa—Prajapati Daksa; bhrgu—o grande 
santo Bhrgu; pradhanah—e outros encabegados por eles; praja-isa— 
'0s controladores dos prajas; bhúta-isa—os controladores das entida- 
des vivas; sura-isa—os controladores dos semideuses; mukhyah— 
encabecados por eles; sarve—todos eles; vayam—nós também; yat- 
niyamam_—cujos principios reguladores; prapannah—sáo rendidos; 
múrdhnya arpitam—curvando nossas cabeças; Joka-hitam—para 
o benefício de todas as entidades vivas; vahâmah-—-executamos as 
prdens que governam as entidades vivas. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Brahma disse: No final da dvi-parârdha, quando os 
passatempos do Senhor terminam, o Senhor Visnu, com um leve 
movimento de Suas sobrancelhas, aniquila todo o Universo, incluin- 
do nossas residências. Personalidades tais como eu e o Senhor Siva, 
e tais como Daksa, Bhrgu e grandes santos semelhantes, dos quais 





eles são os líderes, e também os governantes das entidades vivas, 
os governantes da sociedade humana e os governantes dos semideu- 
ses — todos rendemo-nos a esta Suprema Personalidade de Deus, 
9 Senhor Visnu, curvando nossas cabeças, a fim de executarmos 
Suas ordens para o benefício de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã (10.34), afirma-se que mrtyuh sarva-haras 
Câham: ao aproximar-Se como a morte, ou como o supremo contro- 
lador do tempo, a Suprema Personalidade de Deus arrebata tudo. 
Em outras palavras, toda a opulência, prestígio e tudo o que possuamos 
nos é dado pelo Senhor Supremo para que se satisfaça determinado 
propósito. É dever da alma rendida executar as ordens do Supremo. 
Ninguém pode desacatá-lO. Foi por isso que o Senhor Brahmã re- 
cusou-se a proteger Durvásá Muni, livrando-o da poderosa Sudar- 
Sana cakra enviada pelo Senhor. 


VERSO 55 
sara ña Rafa | 
чп: ата ай: AAA (IU 
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pratyakhyato viriñcena 
visnu-cakropatapitah 

durvasah saranam yàtah 
sarvam kailasa-vasinam 


pratyãkhyãtah-—sendo rejeitado; virificena—pelo Senhor Brahmã; 
visnu-cakra-upatâpitah-—sendo . chamuscado. pelo fogo abrasador 
emitido pelo: disco do Senhor Visnu; durvasah-—o grande místico: 
chamado Durvasã; saramam-—em busca de refúgio; vatah-—dirigiu-se; 
Sarvam-—ao Senhor Siva; kailása-vasinam—o habitante do lugar co- 
nhecido como Kailàsa. 





TRADUÇÃO 
Quando Durvasa, que estava muito afligido pelo fogo abrasador 
emitido pela Sudarsana cakra, recebeu esta recusa da parte do Senhor 
Brahma, ele tentou refugiar-se no Senhor Siva, que sempre reside 
em seu planeta, conhecido como Kailasa. 


VERSO 56 


ATER SR 
mioa am дия Уй 
аша А595 нїп | 
aa aea aaa irem: 
A A AAA ча 


sri-sankara uvaca 
vayain. na tàta prabhavama  bhümni 
yasmin.pare 'nye 'py aja-jiva-kosah. 
bhavanti kàle na bhavanti hidrsah 
sahasraso yatra vayar bhramámah 


sri-Sankarah uvüca—o Senhor Siva. disse; vayam-—=nós; na—não; 
tâta—ó meu querido filho; prabhavâmah—suficientemente capazes; 
bhiimni—à grandiosa Suprema Personalidade de Deus; vasmin—em 
quem; pare—na Transcendéncia; anye—outros; api—mesmo; aja— 
o Senhor Brahma; jrva—as entidades vivas; kosah=0s Universos; 
bhavanti—podem tornar-se; kale—no decorrer do tempo; na—não; 


Verso 59] Durvàsà Muni ofende Ambarisa Mahàràája 125 


bhavanti—podem tornar-se; hi—na verdade; idr$a—com isto; sahas- 
rasah—muitos milhares e milhões; yatra—onde; vayam—todos nós; 
bhramamah—estamos girando. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Siva disse: Meu querido filho, eu, o Senhor Brahmã e 
Os outros semideuses, que, dentro deste Universo, vivemos sob a 
falsa concepção de nossa grandeza, não podemos exibir nenhum 
poder que nos permita competir com a Suprema Personalidade de 
Deus, pois os inúmeros Universos e seus habitantes passam a existir 
e são aniquilados pela simples vontade do Senhor. 


IGNIFICADO 
?No mundo material, existem inümeros Universos; existem, também, 
inúmeros Senhores Brahmas, Senhores Sivas e outros semideuses. 
Todos eles moram neste mundo material e ficam sob a direção su- 
prema da Personalidade de Deus. Portanto, ninguém é capaz de 
gompetir com a força do Senhor. O Senhor Siva também recusou- 
se a proteger Durvasá, pois o Senhor Siva também estava sujeito 


nos raios da Sudarsana cakra enviada pela Suprema Personalidade 
de Deus. 


VERSOS 57-59 


AAA ANS WARS: 
йз ast gu graf IO] 
mara rds radar | 
Вета я 94 94 areia: «zii 
яш Чч qa he fal 
aaa a a бан ЧАН 


аһат sanat-kumaras ca 
nãrado bhagavân ajah 

kapilo “pantaratamo 
devalo dharma asurih 





126 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 4 


marici-pramukhas canye 
siddhesüh pàra-darsanah 

vidàma na vayam sarve 
yan-mayarh mayayavrtah 


tasya visvesvarasyedam 
sastram durvisaham hi nah 

tam evam saranam yàhi 
haris te Sam vidhàsyati 


aham-—eu; sanat-kumaãrah ca—e os quatro Kumáãras (Sanaka, 
Sanãtana, Sanat-kumãra e Sananda);' nãradah-—o 'sábio celestial 
Narada; bhagavan ajah—a criatura suprema do Universo, o Senhor 
Brahma; kapilah—o filho de Devahúti; apantaratamah—V yásadeva; 
devalah—o grande sábio Devala; dharmah—Yamaraja; asurih—o 
grande santo Ásuri; maríci—o grande santo Marici; pramukhah—en- 
cabegados por; ca—também; anye—outros; siddha-i$ah—todos eles 
possuindo conhecimento perfeito; para-darsanah—eles viram o obje- 
tivo de todo o conhecimento; vidamah—podemos entender; na— 
náo; vayam—todos nós; sarve—totalmente; yat-mayám—cuja energia 
ilusória; máayayá—por essa energia ilusória; dvrtah—estando enco- 
bertos; tasya—Sua; visva-Isvarasya—do Senhor do Universo; idam— 
esta; Sastram—arma (o disco); durvisaham—intolerável até mesmo; 
hi—na verdade; nah—para nós; tam—nEle; evam—portanto; Sara- 
nam yâhi—vai refugiar-te; harih—a Suprema Personalidade de 
Deus; te—para ti; Sam—ventura; vidhasyati—decerto fará. 





TRADUÇÃO 

O passado, o presente e o futuro são conhecidos por mim [Senhor 
Sival, por Sanat-kumára, por Nárada, pelo reverenciadíssimo Senhor 
Brahma, por Kapila [o filho de Devahüti], por Apantaratama [Senhor 
Vyásadeva], por Devala, por Yamarája, Ásuri, Marici e muitas pessoas 
santas encabecadas por ele, bem como muitos outros que alcancaram 
a perfeição. Entretanto, como estamos encobertos pela energia ilusória 
do Senhor, não podemos entender quão extensa é essa energia ilusó- 
ria. Para conseguir aliviar-te tudo o que podes fazer é aproximar- 
te dessa Suprema Personalidade de Deus, pois esta Sudarsana cakra 
é intolerável até mesmo para nós. Vai procurar o Senhor Visnu. Ele 
decerto será assaz bondoso para conceder-te toda a boa fortuna. 


Durvasã Muni ofende Ambarisa Maharája 


VERSO 60 
EN 
ara rore йт: аата 118 с! 


tato nirãso durvasah 
padam bhagavato yayau 
vaikunthakhyam yad adhyáste 
Srinivàsah sriyà saha 


"tatah—em seguida; nirasah—desapontado; durvasah—o grande 
místico Durvásà; padam--à residéncia; bhagavatali—da Suprema 
Personalidade de Deus, Visnu; yayau—foi; vaikuntha-àkhyam—o 
lugar conhecido como Vaikuntha; yat—onde; adhyaste—vive perpe- 
srinivasah—0o Senhor Visnu; $ com a deusa da fortu- 
na; saha—com. 





TRADUÇÃO 


Em seguida, estando desapontado por não obter refúgio nem 
mesmo no Senhor Siva, Durvasã Muni foi até Vaikuntha-dháma, 
onde a Suprema Personalidade de Deus, Náráyana, reside com Sua 
consorte, a deusa da fortuna. 


VERSO 61 


asta 

qug senso md 
ARPA SAU Gl 

gami aR ATAA NRR 


sandahyamüno "jita-Sastra-vahninà 
tat-pada-múle patitah savepathuh 

ühacyutànanta sad-ipsita prabho 
krtagasar: màvahi visva-bhavana 


sandahyamünah—sendo queimado pelo calor; ajita-Sastra-vahni- 
ná—pelo fogo abrasador da arma da Suprema Personalidade de 
Deus; tat-pada-múle—aos Seus pés de lótus; patitah—caindo; sa-vepa- 
fhuh—com tremores no corpo; aha—disse; acyuta—ó meu Senhor, 
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Ó pessoa infalível; ananta—ó Vósy que tendes poderes ilimitados; 
sat-ipsita—ó Senhor, desejado pelas pessoas santas; prabho—ó Su- 
premo; krta-âgasam-—o maior ofensor; mã-—a mim; avahi—protegei; 
visva-bhàvana—ó benquerente de todo o Universo. 


TRADUÇÃO 
Durvása Muni, o grande místico, tostado pela acáo do calor que 
emanava da Sudarsana ‘cakra, caiu aos pés de lótus de Nārāyanņa. 
Estando seu corpo tremendo, ele falou o seguini Ô infalível e ili- 
mitado Senhor, protetor de todo o Universo, s o único objetivo 
desejável para todos os devotos! Sou um grande ofensor, meu Senhor! 
Por favor, protegei-me! 








VERSO 62 


aama à wm 

жї нт a: emm | 
Par, sam. Era 

JARA аа rs 11671 


ajanatà te paramünubhavam 

krtarh mayügharn bhavatah priyànam 
vidhehi tasyapacitim vidhatar 

mucyeta yan-nàmny udite narako. "pi 


ajanatà—sem conhecimento; te—acerca de Vossa Onipotência; 
parama-anubhávam—o poder inconcebível; krtam—foi cometida; 
maya—por mim; agham—uma grande ofensa; bhavatah—de Vossa 
Onipoténcia; privanam—aos pés dos devotos; vidhehi—agora, por 
favor, tomai as medidas necessárias; tasva—de tal ofensa; apacitim— 
anulação; vidhãtah-—ó controlador supremo; mucyeta—pode ser li- 
bertada; yat—cujo; námni—quando o nome; udite—é despertado; 
nãrakah api—mesmo uma pessoa que merece іг рага о inferno. 





TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, ó controlador supremo, como desconhecia Vossos 
poderes ilimitados, ofendi Vosso queridíssimo devoto. Fazei o obsé- 
quio de salvar-me da reação a esta ofensa. Podeis fazer tudo, pois, 
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mesmo que alguém mereca ir ao inferno, podeis libertá-lo simples- 
mente despertando em seu coração o santo nome de Vossa Onipotência. 


VERSO 63 


MTI 
ЧЁ ana ama a 091 
i s ашады, 
aider aa 1431 


Sri-bhagaván uváca 
aham bhakta-paradhino 
hy asvatantra iva dvija 
südhubhir grasta-hrdayo 
bhaktair bhakta-jana-priyah 


Vssri-bhagavün: uváca--a Suprema Personalidade de Deus disse; 
aham—Eu; bhakta-paradhinah—dependo da vontade dos Meus de- 
votos; hi—na verdade; asvatantrah—náo sou independente; iva— 
exatamente assim; dvija—=0 bráhmana; sadhubhih—pelos devotos 
puros, que são inteiramente livres de todos os desejos materiais; gras- 
ta-hrdayah—Meu coracào é controlado; bhaktaih—porque sào devo- 
10s; bhakta-jana-priyah—dependo nào apenas do Meu devoto, mas 
também do devoto do Meu devoto (o devoto do devoto é extrema- 
mente querido por Mim). 








TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse ao brãhmana: Estou sob 
© completo controle de Meus devotos. Na verdade, não sou absolu- 
tamente independente. Porque Meus deyotos sáo inteiramente despro- 
vidos de desejos materiais, situo-Me apenas no âmago de seus corações. 
Se mesmo aqueles que são devotos do Meu devoto são muito queri- 
dos por Mim, que dizer, então, do Meu devoto? 


ai SIGNIFICADO 
& Todas as grandes e valorosas personalidades do Universo, incluin- 
do o Senhor Brahmã e o Senhor Siva, estão sob pleno controle da 


"Suprema Personalidade de Deus, mas a Suprema Personalidade: de 
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Deus está sob pleno controle: do. Seu devoto. Por que isto? Porque 
o devoto é anyabhilasita-Sünya; em outras palavras, em seu cora- 
ção, ele não tem desejos materiais. Tudo o que ele deseja é pensar 
sempre na Suprema Personalidade de Deus e em servi-lO melhor. 
Devido a esta qualificação transcendental, o Senhor Supremo é ex- 
tremamente favorável aos devotos — na verdade, não apenas aos 
devotos, mas também aos devotos dos devotos. Srila Narottama 
dãsa Thakura diz que châdiyã vaisnava-sevã nistãra payeche kebã: 
sem ser devoto de um devoto, ninguém pode livrar-se do enredamen- 
to material. Portanto, Caitanya Maháprabhu identificava-Se como 
gopi-bhartuh pada-kamalayor- dása-düsánudüsah. Com isto, Ele 
instruía-nos que nào nos tornássemos diretamente servos de Krsna, 
mas servos do servo de Krsna. Devotos como Вгаһта, Магада, 
Vyàsadeva e Sukadeva Gosvàmi são diretamente servos de Krsna, e 
alguém, que como os seis Gosvàmis, torna-se servo йе Магада, 
Vyásadeva e Sukadeva, é inclusive melhor devoto. Srila Visvanatha 
Cakravarti Thakura, portanto, diz que yasya prasâdãd bhagavat- 
prasüdah: se:alguém serve mui sinceramente o mestre espiritual, 
Krsna na certa torna-Se favorável a esse devoto. Seguir as instrucóes 
deum devoto é mais valioso do que seguir diretamente as instruções 
Ча Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 64 


акетай яй: rfi | 
Parr aaa ai TT NSRI 


nāham ātmānam āśāse 
mad-bhaktaih sadhubhir vinã 

sriyam catyantikim brahman 
yesam gatir aham para 


na—nào; aham—Eu; ütmünam-—bem-aventuranga transcenden- 
tal; asase—desejo; mat-bhaktaih—com Meus devotos; sadhubhih— 
com as pessoas santas; vinã-—sem eles; $riyam—todas as Minhas seis 
opuléncias; ca—também; dtyantikim—supremo; . brahman—ó 
brahmana; yesam—cujo; gatih—destino; aham—Eu sou; para—defi- 
nitivo. 
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TRADUÇÃO 
Ó melhor dos brahmanas, não existindo pessoas santas para quem 
sou o único destino, não desejo desfrutar de Minha bem-aventurança 
transcendental e de Minhas opulências supremas. 


SIGNIFICADO 
— A Suprema Personalidade de Deus é auto-suficiente, porém, para 
desfrutar de Sua bem-aventurança transcendental, Ele conta com a 
cooperação de Seus devotos. Em Vrndãvana, por exemplo, embora 
seja completo em Si mesmo, o Senhor Krsna deseja que Seus devo- 
tos participem como vaqueirinhos e gopis para que isto aumente Sua 
bem-aventurança transcendental. Esses devotos puros, que podem 
aumentar a potência de prazer da Suprema Personalidade de Deus, 
decerto são muito queridos por Ele. A' Suprema Personalidade de 
Deus não apenas desfruta da companhia de Seus devotos, porém, 
como é ilimitado, Ele deseja aumentar ilimitadamente o número 
de Seus devotos. Assim, ele desce ao mundo material para induzir 
bsmão-devotos e as entidades vivas rebeldes: a retornarem ao lar, a 
retornarem ao Supremo. Ele pede-lhes que se rendam a Ele porque, 
ilimitado como é, Ele deseja aumentar ilimitadamente o número 
de Seus devotos. O movimento' da consciência de Krsna tenta au- 
mentar cada vez mais o número de devotos puros do Senhor Supremo. 
É certo que o devoto que ajuda neste empreendimento e procura sa- 
tisfazer a Suprema Personalidade de Deus torna-se indiretamente 
Controlador do Senhor Supremo. Embora seja pleno de seis opulên- 
cias, o Senhor Supremo não sente bem-aventurança transcendental 
sem Seus devotos. Um exemplo que pode ser citado a este respeito 
que, se não tem filhos em sua família, um homem muito rico não 
sente felicidade. Na verdade, às vezes, para completar sua felicidade, 
um homem rico adota um filho. A ciência da bem-aventurança trans- 
cendental é conhecida pelo devoto puro. Portanto, © devoto puro 
sempre se ocupa em aumentar a felicidade transcendental do Senhor. 


VERSO 65 


Y AAA AA Al 
апаат атт: жї їч NI 
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ye dáaragára-putrapta- 
prünàn vittam imam param 
hitvà màm saranarn yütàh 
katham-türhs tyaktum utsahe 


ye—aqueles Meus devotos que; dára—esposa; agára—casa; putra— 
crianças, filhos; ¿pta—parentes, sociedade; pranán—mesmo a vida; 
vittam—riqueza; imam—tudo isto; param-—elevação aos: planetas 
celestiais, ou tornar-se uno, imergindo no Brahman; Aitva—aban- 
donando (todas essas ambições é parafernália); mam-—em Mim; sa- 
ranam—refúgio; yarah—tendo tomado; katham—como; tàn—tais 
pessoas; tyaktum--de. abandoná-las; utsahe— posso ser entusiasta 
dessa-maneira (isto não é possível). 





TRADUÇÃO 
Visto que os devotos puros abandonam seus lares, esposas, filhos, 
parentes, riquezas e mesmo suas vidas simplesmente para servir-Me 
sem nenhum desejo de obter progresso material nesta vida ou na 
próxima, como posso, em momento algum, abandonar tais devotos? 


SIGNIFICADO 

A Suprema: Personalidade de Deus é adorado com as palavras 
brahmanya-devàya go-brahmana-hitaya ca. Logo, Ele é o benque- 
rente dos brahmanas: Durvasá Muni decerto era um brahmana notá- 
vel, porém, como nào era devoto, não conseguia sacrificar tudo 
em serviço devocional. Na verdade, os grandes yogis místicos são in- 
teresseiros. Prova:é que, quando Durvàsà Muni criou um demônio 
para matar Maharaja Ambarisa, o rei permaneceu fixo em seu lugar, 
orando à Suprema: Personalidade de Deus e dependendo única e ex- 
clusivamente dEle, ao passo que, quando a vontade suprema do 
Senhor:fez. com que a Sudarsana cakra o perseguisse, Durvasãá Muni 
ficou-tão perturbado que fugiu por todo o mundo e tentou refugiar- 
se em cada canto e recanto do Universo, até que finalmente, temendo 
por sua morte, aproximou-se do Senhor Brahmã, do Senhor Siva e 
também da Suprema Personalidade de Deus. Ele estava tão interes- 
sado em seu próprio corpo que queria matar o corpo de um vaisnava. 
Portanto, ele não; tinha muito boa: inteligência, e como pode uma 
pessoa sem inteligência ser libertada pela Suprema Personalidade 
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de Deus? O Senhor na certa tenta dar toda a protecáo aos devotos 
que abandonaram tudo com o propósito de servi-1O. 

Outro ponto neste verso é que o apego a darâgâra-putrâpta — 
ao lar, à esposa, aos filhos, à amizade, à sociedade e ao amor — 
não é o processo de alcançar o favor da Suprema Personalidade de 
Deus. Alguém que, na busca do prazer material, vive no aconchego 
do lar, não pode tornar-se devoto puro. Às vezes, um devoto puro 
talvez se sinta apegado ou atraído à sua esposa, filhos e lar, mas 
ao mesmo tempo deseja na medida'do possível servir ao Senhor Su 
premo. Para esse devoto, o Senhor toma medidas especiais para tirar 
todos os objetos de seu falso apego e então livrá-lo do apego à espo- 
sa, aolar, aos filhos, aos amigos e assim por diante. Esta misericór- 
dia especial é concedida ao devoto para que ele volte ao lar; volte 
ао Supremo. 

VERSO 66 


ufi fiam: a: aAA | 


RARA 11450 


mayi nirbaddha-hrdayah 
sadhavah sama-darsanãh 

vase kurvanti màm bhaktyà 
sat-striyah sat-patim yathà 


mayi—a Mim; nirbaddha-hrdayah—firmemente apegados no 
mago do coracáo; sadhavah—os devotos puros; sama-darsanah—que 
são iguais com todos; vase—sob controle; Kurvanti—eles fazem; 
mâm-—a Mim; bhaktyã-—pelo serviço devocional; sat-striyah—mu- 
lheres castas; sat-patim-—ao gentil esposo; yathã—como. 


TRADUÇÃO 
Assim como, através do serviço, as mulheres castas mantêm seus 
gentis esposos sob controle, os devotos puros, que são equânimes 
para com todos e inteiramente apegados a Mim no âmago de seus 
corações, mantêm-Me sob seu pleno controle. 


SIGNIFICADO 
Neste verso, a palavra sama-darsanah é expressiva. O devoto puro 
realmente é igual com todos, como confirma o Bhagavad-gità (18.54): 
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brahma-bhiitah prasannatmã na Socati na kanksati/ samah sarvesu 
bhútesu. A fraternidade universal é possível quando alguém é devoto 
puro (panditâh sama-darsinah). O devoto puro é um verdadeiro eru- 
dito porque conhece sua posição: constitucional, conheçe a posição 
da Suprema Personalidade de Deus, e conhece a relação entre a en- 
tidade viva e o Senhor Supremo. Logo, ele tem pleno conhecimento 
espiritual e é naturalmente liberado (brahma-bhitah). Portanto, ele 
pode ver todos com visão espiritual. Ele pode compreender a felici- 
dade.e-aflicào de todas as entidades vivas. Ele entende que aquilo 
que é felicidade para ele também é felicidade para os outros e aquilo 
que-lhe traz infelicidade também é angustiante quando acomete os 
outros. Portanto, ele é compassivo com todos. Como Prahlada 
Maharaja disse: 


Soce tato vimukha-cetasa indriyârtha- 
maya-sukhaya bharam udvahato vimidhãn 
(Bhãg. 7.9.43) 


As pessoas sofrem aflições materiais porque não estão apegadas à 
Suprema Personalidade de Deus. Portanto, a principal preocupação 
do devoto puro é elevar a massa ignorante, instruindo-a sobre a cons- 
ciência de Krsna. 

VERSO 67 


mA aii À REGE | 
Rafa dom qm fa иө! 


mat-sevayã pratitam te 
salokyadi-catustayam 

necchanti sevayà púrnah 
kuto "nyat kàla-viplutam 


mat-sevayü—por estarem: plenamente ocupados em Meu trans- 
cendental serviço amoroso; pratitam-—automaticamente alcançam; 
te--esses devotos puros, que estão plenamente satisfeitos; sálokya- 
âdi-catustayam—as quatro diferentes classes de liberação (salokya, 
sãriúpya, sâmipya e sârsti; que dizer, então, de sâyujya); na—nào; 
icchanti—desejam; sevayd—através do simples servico devocional; 
púrnah—completissimo; kutah—ficam fora de cogitacáo; anyat— 
outras metas; kala-viplutam—que perecem no decorrer do tempo. 
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TRADUÇÃO 

Se os Meus devotos, que sempre estão satisfeitos em ocupar-se 
em Meu serviço amoroso, não estão interessados sequer nas quatro 
classes de liberagáo [salokya, sarúpya, samipya e sarsti), embora 
estas sejam automaticamente alcançadas através do seu serviço, que 
dizer, então, de eles se interessarem por felicidades perecíveis, tais 
como a elevação aos sistemas planetários superiores? 
t 

SIGNIFICADO 

Srila Bilvamangala Thákura calculou da seguinte maneira o valor 

da liberação: 


muktih svayam mukulitânjalih sevate 'smãn 
dharmartha-kama-gatayah samaya-pratiksah 


Bilvamarigala Thakura percebeu que, se alguém desenvolve seu natu- 
ral serviço devocional à Suprema Personalidade de Deus, mukti per- 
Imanece em sua presença com as mãos postas para oferecer toda classe 
de servico. Em outras palavras, o devoto já está liberado. Ele nào 
necessita aspirar a diferentes espécies de liberação; Mesmo sem dese- 
já-lo, o devoto puro automaticamente alcança a liberação. 


VERSO 68 


"nOD gud su «npo gux cqmu | 
EET ara a fst qan 18211 


sádhavo hrdayam mahyarm 
südhünàm hrdayam tv aham 

mad-anyat te na jananti 
náham tebhyo manág api 


südhavah—os devotos puros; hrdayam—no ámago do coração; 
mahyam—Meu; sadhúnam—também dos devotos puros; hrdayam— 
no âmago dos corações; tu—na verdade; aham-—estou; mat-anyat-— 
nada mais além de Mim; te—eles; na—náo; jananti—conhecem; 
ha-—não; aham—Eu; tebhyah—do que eles; manak арі—теѕто 
por uma pequena fração. 
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TRADUÇÃO 
O devoto puro sempre está situado no âmago do Meu coração, 
e Eu sempre estou no coração do devoto puro. Meus devotos conhe- 
cem apenas a Mim, e Eu só conheço a eles. 








SIGNIFICADO 

Uma vez que Durvása Muni queria castigar Mahárája Ambarisa, 
deve-se compreender que ele desejava magoar o coração da Suprema 
Personalidade de Deus, pois o Senhor diz que sadhavo hrdayam 
mahyam: “O devoto puro sempre está no âmago do Meu coração.” 
Os sentimentos do Senhor são como os de um pai, que sente dor 
quando seu filho sofre. Portanto, as ofensas aos pés de lótus de 
um devoto são sérias. Caitanya: Mahâprabhu recomendou mui for- 
temente que ninguém cometesse nenhuma ofensa aos pés de lótus 
de um devoto, Tais ofensas são comparadas a um elefante louco, 
porque, ao-entrar num jardim, um elefante louco causa grande de- 
vastação. Portanto, todos devem ser extremamente cuidadosos em 
não cometer ofensas aos pés de lótus de um devoto puro. Na verda- 
de, Maharaja Ambarisa não cometera nenhum erro; Durvasa Muni 
queria desnecessariamente castigá-lo por motivos frívolos. Como 
parte do serviço devocional para satisfazer a Suprema Personalidade 
de Deus, Mahárája Ambarisa queria completar o Ekadasi-pãrana, 
e por isso bebeu um pouco de água. Porém, embora fosse um grande 
bráhmana místico, Durvásá Muni não soube proceder a contento. 
Ai está a diférenca entre um devoto puro e um pretenso sábio, en- 
tendido no conhecimento védico. Os devotos, estando sempre situa- 
dos no âmago do coração do Senhor, decerto:obtém diretamente 
do Senhor todas as instruções, como o próprio Senhor confirma 
no Bhagavad-gità (10.11): 








tesam evanukampartham 
aham ajñanajam tamah 

nasayâmy âtma-bhavastho 
ўйапа-аїрепа bhüsvatà 


“Sentindo compaixão deles, Eu, residindo em seus corações, destruo 
com a fulgurante luz do conhecimento a escuridão nascida da igno- 
rância.”' O devoto não faz nada que não seja sancionado pela Supre- 
ma Personalidade de Deus. Como se diz: vaisnavera kriya mudra 
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vijñeha na bujhaya. Nem mesmo: a mais erudita e experiente pessoa 
pode entender as atividades de um vaisnava, um devoto puro, Ninguém, 
portanto, deve criticar-um vaisnava puro. O vaisnava conhece seu 
próprio procedimento; tudo-o que ele faz é inteiramente correto 
porque ele sempre é guiado: pela Suprema Personalidade de Deus, 


VERSO 69 


spi safe ая Ия яя ла 1 
ej apertae au pP RS d 
ач sf йз: ян: «кз 114911 


upayam kathayisyami 
tava vipra $rnusva tat 
ayam hy atmabhicaras te 
yatas tam yahi má ciram 
sadhusu prahitam tejah 
prahartuh kurute "sivam 


upayam—os meios de proteção contra esta situação perigosa; ka- 
thayisyami—falar-te-ei; tava—de tua libertação deste perigo; vipra— 
Ó bráhmana; Srnusva—simplesmente ouve-me; /at—o que digo; 
ayam— esta ação executada por ti; Ai—na verdade; atma-abhica- 
rah—inveja egoista ou inveja de ti mesmo (tua mente tornou-se teu 
inimigo); te—para ti; yatah—devido a quem; tam—a ele (Maháraja 
'Ambarisa); yahi—vai imediatamente; má ciram—náo esperes um 
momento sequer; sadhusu—contra os devotos; prahitam—aplicado; 
tejah—poder; prahartuh—do: executor; kurute—faz; asivam-—des- 
ventura. 
i TRADUCAO 

Ó brāhmana, por favor, presta atenção enquanto te aconselho 
acerca de tua própria proteção. Então, ouve-me. Ao ofender Mahã- 
Таја Ambarisa, agiste com inveja egoísta. Portanto, deves imedia- 
tamente dirigir-te a ele, sem nenhuma demora. Quando utilizado 
contra um devoto, o aparente poder de alguém decerto acabará pre- 
judicando aquele que o emprega. Portanto, o agente, e não a vítima, 
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SIGNIFICADO 
O vaisnava sempre é objeto de inveja de nào-devotos, mesmo 
nó caso de o nào-devoto ser seu pai. Para dar um exemplo prático, 
Hiranyakasipu invejava Prahlada Mahãraja, e este ato de invejar 
um devoto foi prejudicial a Hiranyakasipu, e não-a Prahlada. Toda 
ação que Hiranyakasipu praticou contra seu filho Prahlâda Maha- 
гаја foi levada muito a sério pela Suprema Personalidade de Deus, 
e assim, quando Hiranyakasipu estava prestes a matar Prahláda, 
o Senhor apareceu pessoalmente e matou Hiranyakasipu. O servi- 
ço a um vaisnava pouco a pouco acumula-se e fica como crédito 
ao devoto. Por outro lado, as atividades nocivas dirigidas contra o 
devoto aos poucos tornam-sea-causa definitiva-da queda do executor. 
Mesmo sendo um grande brâhmana e yogi místico, Durvãsa ficou 
em situação das mais perigosas devido à sua ofensa aos pés de lótus 

de Maharaja Ambarisa, um devoto puro. 


VERSO 70 


añ fa Amnn (ачаж За 1 
a ma qna A гта 1951 


tapo vidyã ca viprânam 
nihsreyasa-kare ubhe 

te eva durvinitasya 
kalpete kartur anyathà 


tapah—austeridade; vidya—comhecimento; ca—também; vipra- 
nàm—dos brahmanas; nihsreyasa—daquilo que decerto é muito 
auspicioso para a elevagáo; Kare—sáo causas; ubhe—ambos; te—se- 
melhante austeridade e conhecimento; eva—na verdade; durvinita- 
sya—quando tal pessoa é arrogante; kalpete—tornam-se; kartuh— 
para O executor; anvathã--exatamente o oposto. 


TRADUÇÃO 
Para um brãhmana, a austeridade e à erudição decerto são auspi- 
ciosas, porém, quando adquiridas por alguém que não é cortês, essa 
austeridade e erudição são muito perigosas. 
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SIGNIFICADO 

Diz-se que uma jóia é muito valiosa, porém, quando está na cabeça 
Че uma serpente, ela é perigosa apesar de seu valor. Igualmente, 
(quando um não-devoto materialista alcança grande sucesso em eru- 
dição e austeridade, esse sucesso é perigoso para toda a sociedade. 
Os pretensos cientistas eruditos, por exemplo, inventaram armas atô- 
ímicas que são perigosas para toda a humanidade. Portanto, afirma-se 
que maninã bhisitah sarpah kim asau na bhayankarah. Uma serpente 
com uma jóia em sua cabeça é tão perigosa como uma serpente que 
Está sem essa jóia. Durvasã Muni era um brahmana muito erudito, 
equipado com poder místico, porém, como não era um cavalheiro, 
mão sabia como usar seu poder. Portanto, ele era deveras perigoso. 
А Suprema Personalidade de Deus jamais Se sente inclinado a ajudar 
uma pessoa perigosa que usa seu poder místico com algum objetivo 
pessoal. Daí, pelas leis da natureza, este abuso do poder acaba se 
tornando perigoso para a pessoa que faz mau uso dele, e nào para 
a sociedade. 


VERSO 71 


ARA MR À TA TA | 
ra пета аа: паа са н 1194] 


brahmams tad gaccha bhadram te 
nábhaga-tanayam nrpam 
ksamapaya mahá-bhagam 
tatah Santir bhavisyati 


brahman—6 bráhmana; tat—portanto; gaccha—vai; bhadram— 
toda a boa fortuna; te—a ti; nabhaga-tanayam—ao filho de Mahá- 
rája Nabhága; nrpam—o rei (Ambarisa); ksamapaya—simplesmente 
tenta apaziguá-lo; maha-bhagam—uma grande personalidade, um 
devoto puro; tatah—depois; Santih—paz; bhavisyati—haverá. 


TRADUÇÃO 
Ó melhor dos brãhmanas, portanto, deves imediatamente ir ter 
com o rei Ambarisa, o filho de Mahãraja Nabhãga. Desejo-te toda 
“4 boa fortuna. Se conseguires satisfazer Mahãrãja Ambarisa, então, 
“haverá paz em teu caminho. 
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SIGNIFICADO 
Comrelação a isto, Madhva Muni cita o Garuda Purâna: 


brahmadi-bhakti-koty-amsad 
ат$о naivambarisake 

naivanyasya cakrasyüpi 
tathüpi harir i$varah 


tütkülikopaceyatvát 
tesürh: yasasa adirat 
brahmadayas ca tat-kirtim 
vyañjayám ásur uttamám 


mohanáya ca daityànàm 
brahmáüde nindanàya ca 

anyürtham ca svayam visnur 
brahmádyàs ca nirüsisah 


münusesüttamàtvac ca 
tesàm bhaktyâdibhir gunaih 
brahmüder visnv-adhinatva- 
jñapanáya ca kevalam 


durvasãs ca svayam rudras 
tathãpy anyâyam uktavân 

tasyüpy anugrahürthàya 
darpa-nüsàrtham eva ca 


A licáo aser tirada desta narracào referente a Mahàrája Ambari- 
sa e Durvasà Muni é que todos os semideuses, incluindo o Senhor 
Brahma e o Senhor Siva, estão sob o controle -do Senhor Visnu. 
Portanto, quando um vaisnava é ofendido, o-ofensor é punido por 
Visnu, o Senhor Supremo. Ninguém pode proteger tal pessoa, nem 
mesmo o Senhor Brahmã ou o Senhor Siva. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Quarto Capítulo, do-Srimad-Bhagavatam, intitulado “Dur- 
vāsā Muni ofende Ambarisa Maharaja”?. 


CAPÍTULO CINCO 


A vida de Durvasã Muni é poupada 


Neste capítulo, descrevem-se as orações que Mahárája Ambarisa 
"ofereceu à Sudarsana cakra e narra-se como a Sudarsana cakra conf- 
“padeceu-se de Durvasa Muni. 

2. Por ordem da Suprema Personalidade de Deus, Visnu, Durvasã 
Muni imediatamente foi ter com Maharája, Ambarisa e caiu aos 
seus pés de lótus. Mahárája Ambarisa, sendo naturalmente muito 
manso e humilde, sentiu-se tímido e acanhado porque Durvásá Muni 
E aiu aos seus pés, e então começou a oferecer orações à Sudarsana 
¡cakra só para salvar Durvasá. Que é esta Sudarsana cakra? A Sudar- 
fana cakra. é o olhar da Suprema, Personalidade de Deus com o 
qual, Ele cria todo o mundo, material, Sa aiksara, sa asrjata, Esta 
versão é védica, A Sudarsana cakra, que é à origem da criação e é 
uito querida pelo Senhor, tem milhares de raios. Esta Sudarsana 
'cakra é a demolidora do poder de todas as outras armas, a destrui- 
dora da escuridão, e ela manifesta o poder do serviço devocional; 
ela é o meio que estabelece os princípios religiosos, e é a aniquiladora 
ide todas as atividades irreligiosas. Sem sua misericórdia, o Universo 
não. pode ser mantido, .e portanto a Sudarsana cakra é empregada 
pela Suprema Personalidade de Deus. Quando Maharaja Ambarisa 
fez essas orações, pedindo que a Sudarsana cakra fosse misericordiosa, 
Sudarśana cakra, sentindo-se apaziguada, refreou-se de matar Dur- 
“vãsa Muni, que alcançou então a misericórdia da Sudarsana cakra. 
Com isto, Durvasã Muni aprendeu evitar a idéia repugnante segun- 
“do a qual considera-se um vaisnava uma pessoa ordinária (vaisnave 
Jâti-buddhi). Maharája Ambarisa pertencia ao grupo ksatriya, e por- 
tanto Durvàsà Muni considerava-o inferior. aos brahmanas e quis 
Exercer sobre ele o seu poder bramínico. Através deste episódio, todos 
devem aprender como eliminar as idéias mesquinhas que consistem 
Jem desprezar os vaisnavas. Após este-incidente, Mahãraja Ambarisa 
deu a Durvasã Muni alimentos suntuosos, e então o rei, que perma- 
Ünecera no mesmo lugar por um ano sem comer nada, também tomou 
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prasada. Mais tarde, Maháràja Ambarisa dividiu sua propriedade en- 
tre seus filhos e dirigiu-se para as margens do Mânasa-sarovara a fim 
de executar meditação devocional. 


VERSO 1 
“qa sa 
wd araña aaa | 
fa di 2:9 15794 11:9 11 


sri-suka uvãca 
evam bhagavatâdisto 
durvasas cakra-tâpitah 
ambarisam upüvrtya 
tat-pàdau duhkhito "grahit 


sri-sukah uvüca——Sri Sukadeva Gosvami disse; evam-—dessa ma- 
neirà; bhagavatà üdistahi-—sendo ordenado pela Suprema Personali- 
dade de Deus; durvasah—o grande yogr místico chamado Durvasa; 
cakra-tapitah—sendo muito afligido pela Sudarsana cakra; ambarr- 
sam-—Mahárája Ambarisa; upávrtya—aproximando-se de; tat-padau — 
aos seus pés de lótus; duhkhitah—muito sentido; agrahit—ele agarrou. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Ao receber esse conselho do Senhor 
Visnu, Durvasã Muni, que estava sendo deveras atormentado pela Sudar- 
Sana cakra, imediatamente aproximou-se de Mahárája Ambarisa. 
Muito sentido, o muni caiu e agarrou os pés de lótus do rei. 


VERSO 2 


аа. ra ra | 
ara aa een diet A 1111 


tasya sodyamam àviksya 
 pàáda-sparsa-vilajjitah 

astavit tad dharer astram 
krpayà pidito bhrsam 
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tasya—de Durváasa; sah—ele, Maharaja Ambarisa; udyamam—o 
yesforco; aviksya—após ver; pada-sparsa-vilajjitah—ficando acanhado, 
“porque Durvãsã estava tocando seus pés de lótus; astâvit—ofereceu 
Oracóes; fat—áquela; hareh astram—arma da Suprema Personali- 
Made de Deus; krpaya—com misericórdia; piditah—constrangido; 
bhrsam—muito. 
A! 
» TRADUÇÃO 
* Quando Durvásã tocou seus pés de lótus, Mahárája Ambarisa fi- 
“cou muito acanhado, e quando viu Durvasã tentando oferecer ora- 
“ções, ele, devido à misericórdia, ficou ainda mais constrangido. As- 
sim, logo ele começou a oferecer orações à grande arma da Supre- 
ma Personalidade de Deus. 
* 





VERSO 3 
amis gara 
=й айе Чїй safe ЧЇЧ: 1 
eram fafredta arrapifezanfr st | 3 11 
ambarisa uváca 
tvam agnir bhagavan súryas 
tvam somo jyotisâri patih 


tvam àpas tvam ksitir vyoma 
vayur mátrendriyáni ca 


T 
+ 
w. 
` 
Mi 
- 
7 

+ 


ambarisah—Mahàràja Ambarisa; uvaca—disse; tvam—tu (és); 
"ugnih—o fogo; bhagaván—o poderosíssimo; siiryah—Sol; tvam— 
du (és); somah—a Lua; jyotisam—de todos os luzeiros; patih—o 
Mestre; tvam—tu (és); apah—água; tvam—tu (és); ksitih—terra; 
Wyoma—céu; vayuh—o ar; mátra—os objetos dos sentidos; indriyá- 
'i—e os sentidos; ca—também. 


TRADUCAO 
¡ja Ambarisa disse: Ó Sudarsana cakra, és 0 fogo, és © po- 
íssimo Sol, e és a Lua, o mestre de todos os luzeiros. És a água, 
terra e o céu; és o ar, és os cinco objetos dos sentidos [som, tato, 
, paladar e olfato], e também és os próprios sentidos. 
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VERSO 4 


aaa auge яни 1 
aaa Гата aña qa vue 1 9 11 


sudarsana namas tubhyam 
sahasrürücyuta-priya 

sarvüstra-ghütin viprüya 
svasti bhüyà idaspate 


sudársana=60'visáo original da Suprema Personalidade de Deus: 
namah=respeitosas reveréncias; tubhyam—a ti; sahasra-arg—ó tu 
que tens milhares de raios; acvuta-priya-—ó predileta da Suprema 
Personalidade de Deus, Acyuta; sarva-astra-ghátin—ó demolidora 
de todas as armas; vipraya—pára este brahmana; svasti—muito aus: 
piciosa; bhüyah—por favor, torna-te; idaspate—ó mestre do mundo 
material, 





TRADUÇÃO 
% predileta de Acyuta, a Suprema Personalidade de Deus, tens mi- 
Ihares de raios. Ó mestre do mundo material, demolidor de todas 
as armas, visão o al da Personalidade de Deus, ofereco-te minhas 
respeitosas reveréncias. Por favor, dá abrigo a este bráhmana e sé 
iciosa com ele 








VERSO 5 


ciini aci 4 ais fia I 
ei cippo: aient ed rere reri ea | = l! 


tvam dharmas-tvam rtam satyar 
tvarn yajno 'khila-yajfia-bhuk 
tvam loka-pàlah sarvatmü 
бат tejah paurusam param 


tvam—u5; dharmah—religiào; tvam-—tu; rtam--afirmacóes en- 
corajadoras; satyam-—a verdade definitiva; tvam—tu; yajriah=sacri- 
fício; akhila—universal ajña-bhuk—a desfrutadora dos frutos re- 
sultantes dos sacrifícios; -tvam-=tuy loka-palah—a  mantenedora 
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dos vários planetas; sarva-atma-—onipenetrante; (vam-—tu; tejah— 
ler; paurusam-—da Suprema Personalidade de Deus; param-—trans- 


TRADUÇÃO 
— Ó roda Sudarsana, és a religião, a verdade, as afirmações encoraja- 
, 0 sacrifício e a desfrutadora dos frutos do sacrifício. És a 
Itenedora de todo o Universo, e és o supremo poder transcenden- 
fal nas mãos da Suprema Personalidade de Deus. És a visão original 
flo Senhor, e portanto és conhecida como Sudarsana. Tudo foi criado 
por intermédio de tuas atividades, e portanto és onipenetrante. 


SIGNIFICADO 
WA palavra sudarsana significa “'visão auspiciosa”. Através das ins- 
Ições védicas, compreendemos que este mundo material é criado 
olhar da Suprema Personalidade de Deus (sa aiksata; sa asrja- 
). A Suprema Personalidade de Deus lançou Seu olhar para-o'ma- 
ll-tattva, ou a totalidade da energia material, e quando este se agitou, 
lo veio à existência, Os filósofos ocidentais, às vezes, pensam que 
Causa que originou a criação foi um montão de'matéria que explo- 
iSe alguém pensa que este montão de matéria é a totalidade da 
йа material, o mahat-tattva, pode-se entender que:o mesmo foi 
gitado pelo olhar lançado pelo Senhor, e assim'o olhar do Senhor 
causa que originou a criação material. 


VERSO 6 


RARA OIL H 


namah sunabhakhila-dharma-setave 
hy adharma-srlàsura-dhüma-ketave 

trailokya-gopaya visuddha-varcase 
mano-javayadbhuta-karmane grne 
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namah—todas as respeitosas reveréncias a ti; su-nábha—4 tu que 
tens um cubo auspicioso; akhila-dharma-setave—cujos raios sáo con- 
siderados como a retaguarda de todo o Universo; hi—na verdade; 
adharma-Stla—que sáo irreligiosos; asura—para os demónios; dhúma- 
ketave—a ti que és como o fogo ou um cometa inauspicioso; trailo- 
Kkya—dos três mundos materiais; gopaya—a mantenedora; visuddha— 
transcendental; varcase—cuja refulgência; manah-javâya—tão veloz 
como a mente; adbhuta—maravilhosa; karmane—táo ativa; grne— 
simplesmente pronuncio. 


TRADUÇÃO 

Ó Sudarsana, tens um eixo muito auspicioso, e portanto és o 
tentáculo de toda a religião. Para os demônios irreligiosos, és exata- 
mente como um cometa inauspicioso. Na verdade, és a mantenedora 
dos três mundos, és plena de refulgência transcendental, és tão rápida 
como a mente, e és capaz de operar maravilhas. Tudo o que consigo 
fazer é pronunciar a palavra ''namah”, oferecendo-te todas as reve- 
réncias. 





SIGNIFICADO 

O disco do Senhor chama-se Sudarsana porque não discrimina 
entre criminosos-ou demônios maiores ou menores. Durvasã Muni 
decerto era um brãhmana poderoso, mas os atos que ele realizou 
contra o devoto Mahárája Ambarisa estavam em pé de igualdade 
com as atividades dos asuras.: Como afirmam os sastras, dharmam 
tu saksad bhagavat-pranitam: a palavra dharma refere-se às ordens 
ou leis dadas pela Suprema Personalidade de Deus. Sarva-dharmán 
parityajya müm ekam śaranar vraja: o verdadeiro dharma é render-se 
à Suprema Personalidade de Deus. Portanto, o verdadeiro dharma 
significa bhakti, ou serviço devocional ao Senhor, Aqui, a Sudarsana 
cakra é chamada de dharma-setave, a protetora do dharma. Mahã- 
rája Ambarisa era uma pessoa verdadeiramente religiosa, e por isso, 
para protegê-lo, a Sudarsana cakra estava disposta a punir até mesmo 
um brahmana tão estrito como Durvásá Muni porque ele agira tal 
qual um demônio. Existem demônios disfarçados inclusive de brah- 
manas. Logo, a Sudarsana cakra não discrimina entre demônios 
brâhmanas e demônios sadras. Todo aquele que se posiciona contra 
a Suprema Personalidade de Deus.e Seus devotos é chamado de de- 
mônio. Nos Sastras, aparecem muitos brâhmanas e ksatriyas que 
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agiram como demônios e foram descritos como demônios. De acordo 
'com o veredicto dos Sastras, a pessoa deve ser categorizada de acordo 
(com seus sintomas. Se alguém nasce de pai brãhmana mas apresenta 
Características demoníacas, ele é tido em conta como demônio. A Sudar- 
Sana cakra sempre age para aniquilar os demônios. Portanto, ela é 
descrita como adharma-silâsura-dhama-ketave. Aqueles que não são 
devotos chamam-se adharma-sila. Para todos esses demônios, a Sudar- 
Sana cakra é exatamente como um cometa inauspicioso. 





VERSO 7 
ЯН: ТЕТЯ ЖАЙ RETNA | 
em af ñi qq 
ARA атна AA II 


tvat-tejasà dharma-mayena sarhhrtam 
tamah praküsas ca dr$o mahütmanàm 

duratyayas te mahimã giram pate 
tvad-rüpam etat sad-asat parâvaram 


tvat-tejasü—através de tua refulgéncia; dharma-mayena—que está 
repleta de principios religiosos; sarmhrtam—dissipada; tamah—escuri- 
dão; prakasah ca—iluminação também; drsah-—de todas as direções; 
mahà-ütmanüm-—das grandes personalidades eruditas; duratyayah— 
insuperáveis; te—tuas; mahima—elórias; girám pate—ó mestre do 
'bo; tvat-rüpam—tua manifestacáo; etat—isto; sat-asat—manifesto 


E imanifesto; para-avaram—superior e inferior. 
4 


TRADUÇÃO 
Ő mestre do verbo, com tua refulgência, repleta de principios reli- 
» dissipa-se a escuridão do mundo e manifesta-se o conhecimen- 
das pessoas eruditas ou das grandes almas. Na verdade, ninguém 
suplantar tua refulgência, pois todas as coisas, manifestas ou 
nifestas, grosseiras ou sutis, superiores ou inferiores, são simples- 
várias de tuas formas que se manifestam através de tua reful- 
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SIGNIFICADO 

Sem iluminação, nada pode ser visto, especialmente neste mundo 
material. A iluminação deste mundo emana da refulgéncia da Su- 
darsana, a visão original da Suprema Personalidade de Deus. Os 
princípios luminosos que há no Sol, na Lua e no fogo emanam da Sudar- 
sana. De modo semelhante, a iluminação através do conhecimento 
também provém da Sudarsana porque, com a iluminação da Sudar- 
Sana, podem-se distinguir os vários diferentes objetos, o superior € 
o inferior. De um modo geral, aceita-se como intensamente supe- 
rior um yogi tão poderoso como Durvasa Muni, mas se essa pessoa 
é perseguida pela Sudarsana cakra, podemos adivinhar sua verdadeira 
identidade e compreender sua grande inferioridade devido ao seu 
modo de tratar os devotos, 


VERSO 8 


cif famam 
заязн.. . ячч. баай Пс 


yada visrstas tvam anafijanena vai 
balam pravisto “jita daitya-dânavam 

báahúdarorv-anghri-Sirodharáni 
vrscann ajasram pradhane virajase 


yadà-— quando; visrstahi—enviada; tvam—tu mesma; ananjanena— 
pela transcendental Suprema Personalidade de Deus; vai—na verdade; 
balam—os soldados; pravistah—infiltrando-te entre; ajita—ó entida- 
deinfatigávele invencível; daitya-dānavam—dos Daityas e Dānavas, 
os demónios; bahu—bracos; udara—abdómens; úru—coxas; anghri— 
pernas; Sirah-dharáni—pescocos; vrícan—decepando; ajasram—in- 
cessantemente; pradhane—no campo de batalha; virajase—ficas. 


| TRADUCAO 
O entidade infatigável, quando és enviada pela Suprema Persona- 
lidade de Deus para te infiltrares entre os soldados dos Daityas e dos 
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Dãnavas, permaneces no campo de batalha e incessantemente decepas 
os seus braços, abdômens, coxas, pernas e cabeças. 


VERSO 9 


а а TAM aura 
Reia: aid mnm | 


fora asta 
йч яй ra RS 


sa tvam jagai-trâna khala-prahânaye 
nirüpitah sarva-saho gadà-bhrtà 

viprasya casmat-kula-daiva-hetave 
vidhehi bhadram tad anugraho hi nah 


7 sah—essa pessoa; tvam—tu; jagat-trüna—ó protetora de todo o 
Universo; &Aala-prahünaye—em matar os inimigos invejosos; nirü- 
'pitah—estás ocupada; -sarva=sahah—onipotente;: gada-bhrta—pela 
Suprema Personalidade de Deus; viprasya—deste brahmana; ca— 
também; asmat—nossa; kula-daiva-hetave—para a boa fortuna da 
dinastia; vidhehi—por- favor, faze; bhadram—excelente; tat—este; 
unugrahah—favor; hi—na verdade; nah—nosso. 
TRADUCAO 

_ О protetora do Universo, a Suprema Personalidade de Deus ocupa- 
te como Sua arma onipotente, que mata os inimigos invejosos. Para 
о benefício de toda a nossa dinastia, por favor, favorece este pobre 
brâkimana. Com isto, decerto prestarás um imenso favor a todos nós. 


VERSO 10 


дайа zur ap enm a prs: | 
sl йя a Gron: 112 011 


yady:asti dattam istam và: 
sva-dharmo vã svanusthitah 

kular no vipra-daivam ced 
dvijo bhavatu vijvarah 
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yadi—se; asti—há; dattam—caridade; istam—adoracáo á Deidade; 
vá—ou; sva-dharmah—dever:ocupacional;:vá—0u; suzanusthitah—= 
realizado com perfeição; kulam-—dinastia; nah—nossa; vipra-daivam— 
favorecida pelos bráhmanas; cet—se assim for; dvijah—este brühma- 
na; bhavatu—possa tornar-se; vijvarah—sem queimadura (da Sudar- 
Sana cakra). 


TRADUCAO 
Se acaso nossa família deu caridade às pessoas corretas, se realizamos 
cerimônias ritualísticas e sacrifícios, se executamos apropriadamente 
nossos deveres ocupacionais, e se fomos guiados por brâhmanas eru- 
ditos, desejo, em troca, que este brahmana seja liberto do ardor pro- 
duzido pela Sudarsana cakra. 


VERSO 11 


аб at ora sta Re cio | 
naa (zs sqa (isq 11221 


yadi no bhagaván prita 
ekah sarva-gunasrayah 

sarva-bhütütma-bhàvena 
dvijo bhavatu vijvarah 


yadi—se; nah--conosco; bhagavan—a Suprema Personalidade 
de. Deus; pritah—-está satisfeito; ekah— único e inigualável; sarva- 
guna-asrayah=-o reservatório de todas as qualidades transcenden- 
tais; sarva-bhūta-ātma-bhāvena—com uma: atitude misericordiosa 
para com todas as entidades vivas; dvijah—este brahmana; bhava- 
tu—possa tornar-se; vijvarah—livre de qualquer queimadura. 


TRADUCAO 
Sea Suprema Personalidade de Deus, que é o primeiro sem segundo, 
que é o reservatório de todas as qualidades transcendentais, e que 
é a vida e alma de todas as entidades vivas, está satisfeito conosco, 
desejamos que este brahmana, Durvasa Muni, livre-se da dor de ser 
queimado. 


A vida de Durvása Muni é poupada 


VERSO 12 


ATA sara é 
їйї sisaqa vm чя 999194 | 
этет dst fpi ea TTET IRRI 


Sri-Suka uvüca 
iti samstuvato ràjrno 
visnu-cakram sudarsanam 
asaàmyat sarvato vipram 
pradahad ràja-yácnayà 


Sri-Sukah uvüca—$ri Sukadeva Gosvami disse; iti—assim; saristu- 
yatah—recebendo oracdes; rajnah—da parte do rei; visnu-cakram— 
A arma disciforme do Senhor Visnu; sudarsanam—chamada Sudar- 

cakra; asámyat—deixou de ser perturbadora; sarvatah—sob 
todos os sentidos; vipram—ao brahmana; pradahat—fazendo queimar- 
se; raja—do rei; yacñaya—pela súplica. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvàmi prosseguiu: Depois que o rei ofereceu orações 
Sudarsana cakra e ao Senhor Visnu, a Sudarsana cakra, devido 
W essas orações, tornou-se pacífica e parou de queimar o brâhmana 
“conhecido como Durvasã Muni. 


в 
VERSO 13 


afan aña: 
sia ації em a 11231 


sa mukto "stragni-tapena 
durvüsdh svastimams tatah 

prasasamsa tam urvisam 
yuñjanah paramásisah 


Sah—ele, Durvasà Muni; muktah—ficando. livre; astra-agni-tà- 
ma—do calor do fogo da Sudarsana cakra; durvâsâh—o grande 
tico Durvasã; svastiman—plenamente satisfeito, escapando de 
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queimar-se; tatah—entáo; prasasamsa-—teceu louvores; tam—a ele; 
urvi-isam—o rei; yurijanah—realizando; parama-àsisah—as mais ele- 
vadas bênçãos. 


TRADUÇÃO 
Оигуаѕа Muni, o místico extremamente poderoso, na verdade ficou 
satisfeito ao ver-se livre do fogo da Sudarsana cakra. Daí, ele louvou 
as qualidades de Маһагаја Ambarisa e ofereceu-lhe as mais elevadas 
bênçãos. 


VERSO 14 


gua sata 
эй MARA MES EE RO 
FIRS aT ARTA ZA LN 


durvasá uváca 
aho ananta-dasanam 
mahattvarh drstam adya me 
krtagaso: 'pi yad rajan 
mangalâni samihase 


durvasah.uvaca—Duryasa Muni disse; aho—oh!; ananta-dasanam— 
dos servos da Suprema Personalidade de Deus; mahartvam-—grandeza; 
drstam-— vista; adya—hoje; me—por mim; krta-ãgasah api—embora 
eu fosse um ofensor; yat-—mesmo assim; rájan—ó rei; mangalâni— 
boa fortuna; samihase—estás orando por. 


TRADUÇÃO 
Durvásá Muni disse: Meu querido rei, hoje percebi a grandeza 
dos devotos da Suprema Personalidade de Deus, pois, embora eu 
tenha cometido uma ofensa, oraste em prol de minha boa fortuna. 


VERSO 15 


qus qe | 
AA AA A RE IS 


A vida de Durvasã Muni é poupada 


duskarah ko nu sadhünam 
dustyajo vã mahatmanâm 

yaih sangrhito bhagavan 
satvatam rsabho harih. 


duskarah—dificil de fazer; kah—que; nu—na verdade; sadhúnam— 
dos devotos; dustyajah—impossíivel de abandonar; và—ou; mahà- 
Wtmanâm-—das grandes pessoas; yaih-—as pessoas pelas quais; sar- 
grhitah—alcançada (através do serviço devocional); bhagavan— 
a Suprema Personalidade de Deus; sátvatám—dos devotos puros; 
Esabhah-—o líder; harih—o Senhor. 


ve 
+? TRADUÇÃO 

» Para aqueles que alcançaram a Suprema Personalidade de Deus, 
o mestre dos devotos puros, que lhes é impossível fazer, e que lhes 
é impossível abandonar? 


VERSO 16 


raro gar fa fa: 1 
аа ga a AAA 112411 


Yan-nâma-sruti-mãtrena 
pumán bhavati nirmalah 

tasya tirtha-padah kim và 
dasânâm avasisyate 


yat-náma—o santo nome do Senhor; sruti-mãtrena—pelo simples 
fato de ouvir; pumàrn-—uma: pessoa; bhavati—torna-se; nirmalah— 
purificada; tasya—dEle; firtha-padah-—do Senhor, a cujos pés estão 
Os lugares sagrados; kim va—Qque; dasanam-—pelos servos; avasisya- 
Te—falta ser feito. 


te TRADUÇÃO 
— Que é impossível para os servos do Senhor? Basta ouvir o Seu 
Santo nome para que a pessoa se purifique. 
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VERSO 17 


Agus AAA | 
med gua: a on Asa: 112011 


rüjann anugrhito "ham 
tvayâtikarunâtmanã 

mad-agharh prsthatah krtva 
prânã yan me "bhiraksitah 


râjan—ó rei; anugrhitah—muito favorecido; aham—eu (fui); 
tvaya—por ti; ati-karuna-âtmanã-—por seres extremamente miseri- 
cordioso; mat-agham—minhas ofensas; prsthatah—para trás; 
Krtva—fazendo isto; prandh—vida; yat—esta; me—minha; abhirak- 
sitah—salva: 


TRADUÇÃO 
Ó rei! deixando minhas ofensas passarem despercebidas, salvaste 
minha vida. Portanto, sinto-me muito agradecido a ti porque és tão 
misericordioso. 
VERSO 18 


TT TREMER MATARIA | 
SMA ATA 1111 
rājā tam akrtāhārah 
pratyagamana-kanksaya 
caranãv upasangrhya 
prasüdya samabhojayat 


rüjü—o rei; tam—a ele, Durvásà Muni; akrta-aharah—que nào 
havia comido; pratyagamana—retornando; kanksaya—desejando; 
caranau—os pés; upasarigrhya—aproximando-se de; prasadya-—sa- 
tisfazendo em todos os sentidos; samabhojayat—alimentou suntuo- 
samente. 

TRADUÇÃO 

Esperando o regresso de Durvãsã Muni, o rei não havia comido. 
Portanto, quando o sábio voltou, o rei caiu aos seus pés de lótus, 
satisfazendo-o em todos os sentidos, e alimentou-o suntuosamente. 
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VERSO 19 


Aaa aa 
amem E ARS A 112 


so 'Sitvadrtam anitam 
atithyam sarva-kamikam 

trptatma nrpatim praha 
bhujyatàm iti sadaram 





sah-—ele (Durvasã); asitvã—após comer suntuosamente; ddrtam— 
Com muito respeito; ânitam-— acolhido; atithyam-—recebendo diferen- 
tes variedades de alimentos; sârva-kâmikam-—que satisfazem toda 
classe de paladares; trpta-àtmà-—estando assim plenamente satisfeito; 
mrpatim-—ao rei; praha—disse; bhujyatam—meu querido rei, come 
também; iti—dessa maneira; sa-adaram —com muito respeito. 
h 
р TRADUÇÃO 
“Assim, o rei acolheu respeitosamente Durvasá Muni, que, após 
Comer muitas variedades de alimentos saborosos, ficou tão satisfeito 
que, com grande afeição, pediu ao rei que também comesse, dizendo: 
“Por favor, toma a tua refeição." 


VERSO 20 


Aa qq qaqa Q | 
queratina Хо! 
prito 'smy anugrhito 'smi 
tava bhâgavatasya vai 
darsana-sparsanalapair 
atithyenatma-medhasá 


pritah—muito satisfeito; asmi—estou; anugrhitah—muito favore- 
cido; asmi—estou; tava—no' que se refere a ti; bhagavatasya—por 
Seres um devoto puro; vai—na verdade; darsana—por ver-te; sparsa- 
¡paih—por falar contigo; atithpena—por tua 

spitalidade; atma-medhasa—através de minha própria inteligência. 
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TRADUCA 

Durvásá Muni disse: Estou muito satisfeito contigo, meu queri- 

do rei. Primeiramente, pensei que fosses um ser humano comum e 

aceitei tua hospitalidade, porém, mais tarde, pude entender, através 

de minha própria inteligência, que eras o mais sublime devoto do 

Senhor. Portanto, pelo simples fato de te ver, tocar teus pés e falar 
contigo, fiquei satisfeito e sinto-me agradecido a ti. 





SIGNIFICADO 

Está dito que vaisnavera kriya mudra vijñeha ná bujhaya: nem 
mesmo um homem: muito inteligente pode entender as atividades 
de um vaisnava puro. Portanto, como era um grande yogT místico, 
Durvasã Muni primeiro confundiu Maharaja Ambarisa com um ser 
humano comum e quis puni-lo. É esta a maneira errada de analisar 
um vaisnava, Entretanto, quando Durvasã Muni foi perseguido pela 
Sudarsana cakra, sua inteligência desenvolveu-se. Por conseguinte, 
usa-se a palavra âtma-medhasã como indício de que, através de sua 
experiência pessoal, ele acabaria entendendo quão grandioso vaisnava 
o rei era; Quando estava sendo perseguido pela Sudarsana cakra, 
Durvása:Muni quis refugiar-se no Senhor Brahma e no Senhor Siva, 
econseguiu inclusive ir ao mundo espiritual, onde se encontrou com 
a Personalidade de Deus e falou com Ele {асе а face; mesmo assim, 
não lhe foi possível escapar do ataque da Sudarsana cakra. Com isto, 
valendo-se de sua experiência pessoal, ele pôde entender a influência 
de um vaisnava. Durvàása Muni decerto era um grande yogi e um 
brahmana muito erudito, porém, apesar de ser um yogi verdadeiro, 
ele era incapaz de entender a influência de um vaisnava. Portanto, 
afirma-se que vaisnavera kriya mudrà vijfieha nà bujhaya: nem mesmo 
à pessoa mais erudita pode entender o valor de um vaisnava. Sempre 
há a possibilidade de que os supostos JWünis e yogis errem ao estuda- 
rem o caráter de um vaisnava. Pode-se entender um vaisnava vendo- 
se a quantidade de favores que ele recebe da Suprema Personalidade 
de Deus em decorrência de suas atividades inconcebíveis. 


VERSO 21 


maaa A mafa a ag: 
A agai RAN 


A vida de Durvasa Muni é poupada 


karmavadütam etat te 
gayanti svah-striyo- muhuh 

Kirtim parama-punyam ca 
kirtayisyati bhür iyam 


?-karma-—-atividades; avadátam—sem nenhuma mácula; etat—tudo 
isto; te—tuas; gãyanti—cantarão; svah-striyah-—mulheres dos plane- 
tas celestiais; muhuh--sempre; kirtim—glórias; parama-punyam— 
muito louváveis e piedosas; ca—também; kirtayisyati—continuamente 
cantarão; bhiãh-—o mundo inteiro; ivam—este. 
. TRADUÇÃO 

A cada momento, todas as benditas mulheres dos planetas celes- 
tiais cantarão continuamente acerca do teu caráter imaculado, e as 
pessoas deste mundo também cantarão continuamente as tuas glórias. 


VERSO 22 


IR INI 
i ded ai a fa: 1 
wi REAREA ARA 11221] 


Sri-Suka uvaca 
еуат sankirtya rájânam 
durvasah paritositah 

yayau vihayasámantrya 
' brahmalokam ahaitukam 
i 
T rissukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; evam-—assim; sari- 
*irtya—glorificando; rajanam-—o rei; durvasah—o grande yogr místi- 
xo Durvàsà Muni; paritositah—-estando satisfeito sob todos os aspectos; 
yayau— deixou aquele lugar; viayasa—pelas vias espaciais; atmantrya— 
pedindo permissão; brahmalokam-—ao planeta mais elevado deste 
Universo; ahaitukam—onde nào há especulacào filosófica insipida. 
r TRADUCAO 
— $n Sukadeva Gosvámi continuou: Estando então satisfeito sob 
40dos os aspectos, o grande yogi místico Durvásà pediu permissáo 
e partiu, glorificando continuamente o rei. Através dos caminhos 








| 
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celestes, ele foi até Brahmaloka, onde inexistem agnósticos e espe- 
culadores filosóficos áridos. 


SIGNIFICADO 

Embora retornasse a Brahmaloka através dos caminhos espaciais, 
Durvasa Muni não precisava de aeroplanos, pois os grandes yogis 
místicos podem sair de um planeta e ir a qualquer outro sem utili- 
zar máquina alguma. Existe um planeta chamado Siddhaloka cujos 
habitantes podem ir a qualquer outro planeta porque naturalmente 
possuem toda a perfeição na prática de yoga. Assim, Durvàása Muni, 
o grande yog místico, podia percorrer os caminhos celestes e ir a 
qualquer planeta, mesmo ʻa Brahmaloka. Em Brahmaloka, todos 
são auto-realizados, e portanto ninguém precisa entregar-se à espe- 
culação filosófica para entender a Verdade Absoluta. Aparentemen- 
te, o propósito que levou Durvàsà Muni a ir até Brahmaloka era 
falar aos habitantes de Brahmaloka sobre quào poderoso o devoto 
€ e como este pode sobrepujar toda entidade que vive dentro deste 
mundo material. Os supostos jñänīs e yogīs nào podem comparar-se 
à um devoto. 

VERSO 23 


ARS ат ят STRE STR: | 
RARA CUTE ERAN 


samvatsaro "tyagãt tâvad 
yàvatà nàgato gatah 

munis tad-darsanakünkso 
rüjab-bhakso babhüva ha 


samvatsarah—um ano completo; atyagát—passou; tüvat—enquan- 
to; yávatà—todo esse tempo; na—nào; agatah—retornava; gatah— 
Durvasã Muni, que deixara aquele lugar; munih—o grande sábio; 
tat-darsana-akanksah—desejando revé-lo; raja—o rei; ap-bhaksah— 
bebendo apenas água; babhüva-—permaneceu; ha—na verdade. 


TRADUCAO 
Durvasá Muni deixara a residência de Maháraja Ambarisa, e du- 
rante a sua ausência — que durou um ano completo —, o rei jejuou, 
subsistindo apenas de água. 
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VERSO 24 


asa ata йзгй 


PAR 
Ra ami a de 
TA disp WISH lll 


gate "tha durvasasi so “mbariso 
dvijopayogátipavitram aharat 

rser vimoksam vyasanarn ca viksya 
mene sva-viryam ca parânubhâvam 


* gate—por ocasião do seu retorno; atha—entáo; durvásasi—o grande 
1gT místico Durvasa; sah—ele, o rei; ambarisah—Maharaja Amba- 

; dvija-upayoga—muito conveniente. para um bráhmana puro; 
vitram—alimento puríssimo; àharat—deu-lhe e também comeu; 
'h—do grande sábio; vimoksam--libertagáo; vyasanam—do grande 
igo de ser queimado pela Sudarsana cakra; са—е; viksya—vendo; 
onsiderou; sva-viryam-—sobre seu próprio poder; ca—também; 
-anubhâvam-—devido à sua imaculada devoção ao Senhor Su- 


TRADUÇÃO 

“Depois de um ano, quando Durvasã Muni retornou, o rei Amba- 
Fisa alimentou-o suntuosamente com todas as variedades de alimentos 
puros, e então ele próprio também comeu. Ao ver que 0 brühmana 
Durvasã escapara do grande perigo de ser queimado, о rei pôde en- 
tender que, pela graça do Senhor, ele próprio também era poderoso, 
“mas não atribuiu a si nenhum mérito, pois sabia que o Senhor fizera 
tudo. 


. SIGNIFICADO 
Um devoto como Maharaja Ambarisa decerto vive atarefado em 
muitas atividades. Evidentemente, este mundo material apresenta 
muitos perigos com os quais todos devem afrontar-se, mas o devoto, 
devido ao fato de que ele depende inteiramente da Suprema Perso- 
malidade de Deus, jamais fica perturbado. Exemplo vívido é Mahã- 
Fája Ambarisa. Ele era o imperador de todo o mundo e tinha que 
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executar muitos deveres, e no decorrer desses deveres, havia muitos 
distúrbios criados por pessoas como Durvasã Muni, mas o rei tolerava 
tudo, e com toda a paciência, ele ficava sob a completa dependên- 
cia da misericórdia do Senhor. O Senhor, entretanto, está situado 
nos corações de todos (sarvasya caham hrdi sannivistah), e Ele enca- 
minha os acontecimentos de acordo com o Seu desejo. Assim, embora 
Maharája Ambarisa defrontasse com muitas perturbações, o Senhor, 
sendo misericordioso com ele, encaminhou os acontecimentos tão 
perfeitamente que Durvasã Muni e Mahàràja Ambarisa acabaram 
tornando-se amigos e, ao separarem-se, tinham muita cordialidade, 
pois agiram sob o influxo da bhakti-yoga. Afinal de contas, Durva- 
sã Muni convenceu-se do poder da bhakti-yoga, embora ele próprio 
fosse um grande yogr místico. Portanto, como o próprio Senhor 
Krsna afirma no Bhagavad-gità (6.47): 


уовіпат api sarvesarn 
mad-gatenüntarütmanü 

Sraddhüvün bhajate yo màm 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com 
muita fé, adorando-Me com transcendental serviço amoroso, está 
mui intimamente unido a Mim através da yoga e é o mais elevado 
de todos.” Logo, é um fato'que o devoto é o yogi mais elevado, 
como provam os relacionamentos de Maháraja Ambarisa com Dur- 
vasa Muni. 


VERSO 25 


па чта: q qm 

AA a ата? | 
fato: ums aW 

arie feriae RA 


evam vidhaneka-gunah sa raja 
parütmani brahmáni уаѕийеуе 

kriya-kalapaih samuvaha bhakti 
yayàviriricyan nirayams cakara 
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uevam—dessa maneira; vidhã-aneka-gunah—dotado com muitas 
variedades de boas qualidades; sah—ele, Maharája Ambarisa; râãjá—o 
Tei; para-àtmani—à Superalma; brahmani—ao Brahman; vásudeve—á 
Suprema Personalidade de Deus, Krsna, Vasudeva; kriya-kalapaih— 
Eom atividades práticas; samuvãha-=executou; bhaktim—serviço de- 
vocional; yayã—através dessas atividades; avirificyân—começando 
do planeta mais elevado; nirayan—descendo aos planetas infernais; 
akara—ele sentiu que havia perigo em toda parte. 


ч TRADUÇÃO 

+ Dessa maneira, devido ao serviço devocional, Маһагаја Ambari- 
sa, que era dotado com muitas variedades de qualidades transcen- 
«dentais, conhecia por completo o Brahman, Paramâtmã e a Suprema 
Personalidade de Deus, e assim executou serviço devocional perfei- 
to. Devido à sua devoção, ele achava que até mesmo o planeta 
mais elevado deste mundo material estava no mesmo nível dos pla- 
etas infernais. 


be 





p SIGNIFICADO 


¡Um grandioso devoto, puro:como Mahàrája Ambarisa, conhece 
na íntegra Brahman, Paramãtmã e Bhagavân; em outras palavras, 
um devoto de Vasudeva, Krsna, tem pleno conhecimento dos outros 
aspectos da Verdade Absoluta. A/Verdade Absoluta é compreendi- 
da em três aspectos — Brahman, Paramãtmã e Bhagavân (brahmeti 
paramâtmeti bhagavan iti Sabdyate). 'O: devoto: da Suprema Perso- 
nalidade de Deus, Vasudeva, conhece tudo (vasudevah sarvam iti) 
porque Vasudeva, Krsna, inclui Paramãtmã e Brahman. Ninguém 
precisa tentar entender Paramátmã através do sistema de yoga, pois 
0 devoto que sempre pensa em Vasudeva é o yogi mais elevado (yo- 

inâm api sarvesam). E no que diz respeito a jfiâna, se a pessoa é 
um perfeito devoto de Vasudeva, ele. é o maior mahátma (vasude- 
wah sarvam iti sa mahatma sudurlabhah). Mahatma é aquele que 
tem pleno conhecimento da Verdade Absoluta. Portanto, Maharaja 
'Ambarisa, sendo devoto 'da Personalidade de Deus, estava plena- 
mente informado acerca de Paramatmã, Brahman, maya, do mundo 
imaterial, do mundo espiritual, e de como as coisas acontecem em 
toda parte. Tudo lhe era conhecido: Yasmin vijfiâte sarvam evam 
Vijniâtarn bhavati. Porque conhece Vasudeva, o devoto conhece tudo 
dentro da criação de Vasudeva (vasudevah sarvam iti sa mahatmã 
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sudurlabhah). Tal devoto não dá muito valor à felicidade máxima 
existente dentro deste murido material. 


náráyana-pardh sarve 
na kutascana bibhyati 
svargüpavarga-narakesv 
api tulyartha-darsinah 
(Bhāg: 6:17.28) 


Porque está fixo em servico devocional,'o devoto não considera im- 
portante nenhuma posigáo no mundo material. Srila Prabodhánanda 
Sarasvati, portanto, escreveu (Caitanya-candràmrta 5): 


kaivalyam narakayate tridasa-púr akasa-puspayate 
durdàntendriya-küla-sarpa-patalt protkhüta-damstrayate 

visvam pürna-sukhayate vidhi-mahendrüdis ca kitâyate 
yat-karunya-kataksa-vaibhava-vatám tam gauram eva stumah 


Para aquele que se torna um devoto puro através do serviço devo- 
cional a grandes personalidades como Caitanya Maháprabhu, kai- 
valya, ou imergir no Brahman, é a mesma coisa que o inferno. No 
que diz respeito aos planetas celestiais, para o devoto, eles são como 
uma fantásmagoria ou como o fago-fátuo, e quanto às perfeições 
ióguicas,ro- devoto não dá nenhuma importância a elas, pois o pro- 
pósito da perfeição ióguica é automaticamente alcançado pelo devoto. 
Tudo isto é possível para quem se torna devoto do:Senhor, seguindo 
as instruções de Caitanya Mahaprabhu. 


VERSO 26 
MT ST 
жтт a 
qa Aa die | 
mio Amai — amm 
дай «чт кнтип: |\%&1 
$rrsuka uváca 


athümbarisas tanayesu ràjyarn 
samána-Silesu visrjya dhirah 


A vida de Durvasa Muni é poupada 


vanam vivesatmani vasudeve 
mano dadhad dhvasta-guna-pravühah 


sri-Sukah uvaca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; atha—dessa ma- 
meira; ambarisah—o rei Ambarisa; tanayesu—entre seus filhos; 
rájyam—o reino; samána-Silesu—que eram tão qualificados como 
seu pai; visrjya—dividindo; dhirah—a pessoa mais erudita, Mahã- 
rája Ambarisa; vanam—na floresta; vivesa--entrou; ütmani—no 
Senhor Supremo; vasudeve—Senhor Krsna, que é conhecido como 
Vásudeva; manah—mente; dadhat—concentrando; dhvasta—aniqui- 
lou; guna-pravàhah—as ondas dos modos da natureza material. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Depois, devido à sua avançada 
posição em vida devocional, Maharája Ambarisa, que não desejava 
continuar vivendo com envolvimentos materiais, retirou-se da vida 
familiar ativa. Ele dividiu sua propriedade entre seus filhos, que 
eram tão qualificados como ele, tomou a ordem de vanaprastha e 
partiu para a floresta a fim de concentrar sua mente apenas no Senhor 


- Vàsudeva. 


SIGNIFICADO 
Como devoto puro, Mahárája Ambarisa estava liberado em qualquer 
condigáo de vida porque, como enuncia Srila Rüpa Gosvámi; o de- 
voto sempre é liberado. 


Tha yasya harer dàsye 
karmanã manasã girã 

nikhilasv apy avasthãsu 
jivan-muktah sa ucyate 


Portanto, no Bhakti-rasamrta-sindhu, Srila RupaGosvâmi ensina 
que, se o único desejo de alguém é servir ao Senhor, ele está libera- 
do em qualquer condição de vida. Sem dúvida alguma, Maháràája 
Ambarisa estava liberado em qualquer condição, porém, como rei 
ideal, ele aceitou a ordem de vânaprastha e afastou-se da vida fami- 
liar. É essencial que a pessoa renuncie às responsabilidades familiares 
E concentre-se por completo nos pés de lótus de Vāsudeva. Portan- 
to, Maharaja Ambarisa dividiu o reino entre seus filhos e retirou-se 
da vida familiar. 
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VERSO 27 


E xp I 
re A IO 


ity etat punyam акһуапат 
ambarisasya bhüpate 

sankirtayann anudhyayan 
bhakto bhagavato bhavet 


iti—assim; etat—esta; punyam akhyanam—muito piedosa ativida- 
de histórica; ambarisasya—de Mahàràja Ambarisa; b/tüpate—ó rei 
(Maharaja Pariksit); sankirtayan—cantando, repetindo; anudhyayan— 
ou meditando em; bhaktah-—um devoto; bhagavatah—da Suprema 
Personalidade de Deus; bhavet--uma pessoa pode tornar-se. 


TRADUÇÃO 
Todo aquele que cante esta narração ou pelo menos pense nesta 
narração das atividades de Mahãrája Ambarisa com certeza tornar- 
se-á devoto puro do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Dentro deste contexto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dá 
um ótimo exemplo. Quando alguém está ávido por obter cada vez 
mais dinheiro, ele não fica satisfeito nem mesmo que seja um milio- 
nário ou um multimilionário, senão que quer ganhar mais e mais di- 
nheiro de qualquer maneira. A mesma mentalidade está presente 
no devoto. O devoto nunca está satisfeito, pensando: “cheguei ao 
limite do meu servico-devocional.'' Quanto mais ele se ocupa a ser- 
viço do Senhor, tanto mais serviço ele quer prestar. Esta é a posição 
do devoto. Maháràja Ambarisa, em sua vida familiar, na certa era 
um devoto puro, perfeito sob todos os aspectos, porque sua mente 
e todos os seus sentidos estavam ocupados em serviço devocional 
(sa vai manah krsna-padaravindayor vacamsi yaikuntha-gunánuvar- 
nane). Mahàrája Ambarisa era auto-satisfeito, pois todos os seus 
sentidos estavam ocupados em servico devocional (sarvopadhi-vinir- 
muktarh tat-paratvena nirmalam/ hrsikena hrsikesa-sevanam bhaktir 
ucyate). Entretanto, embora tivesse ocupado todos os seus sentidos 
em serviço devocional, Mahãrája Ambarisa deixou seu lar e foi para 
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a floresta a fim de concentrar toda a sua mente nos pés de lótus de 
Krsna, assim como um mercador, muito embora cheio de riqueza, 
tenta ganhar cada vez mais. Esta mentalidade de ocupar-se mais e 
mais em serviço devocional põe as pessoas na mais elevada posição. 
Ao passo que na plataforma kármica, o mercador que deseja mais 
e mais dinheiro aumenta sua prisão e enredamento, o devoto, porém, 
com suas atividades devocionais, aumenta seu grau de liberdade. 


VERSO 28 


aaa aaa: 1 
gs araña gama: tae 


ambarisasya carita 
ye $rnvanti mahátmanah 
muktim prayânti te sarve 
bhaktyã visnoh prasâdatah 


ambarisasya—de Maharája Ambarisa; caritam—caráter; ye— 
pessoas que; Srmvanti—ouvem a respeito do; mahá-àtmanah—da 
grande personalidade, do grande devoto; muktim-—liberação; prayân- 
ti—com certeza elas alcançam; te—essas pessoas; sarve—todas elas; 
bhaktya-—através do simples serviço devocional; visnoh—do Senhor 
Visnu; prasüdatah—pela misericórdia. 


TRADUCAO 
Pela graca do Senhor, aqueles que ouvem a respeito das atividades 
do grande devoto Mahárája Ambarisa com certeza liberam-se ou 
tornam-se rapidamente devotos. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Quinto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “A vida 
de Durvasa Muni é poupada”. 









































CAPÍTULO SEIS 


A queda de Saubhari Muni 





^ Após descrever os descendentes de Mahàrája Ambarisa, Sukadeva 
Gosvâmi descreveu todos os reis desde Sasada até Mandhãta, e com 
relação a isto, descreveu, também, como o grande sábio Saubhari 
casou-se com as filhas de Mandhatã. 

Maharaja Ambarisa teve três filhos, chamados Virúpa, Ketumân e 
Sambhu. O filho de Virúpa foi Prsadasva, cujo filho foi Rathitara. 
Rathitara não teve filhos, porém, ao pedir o favor do grande sábio 
Angira, o sábio gerou vários filhos no ventre da esposa de Rathitara. 
Ао nascerem, os filhos tornaram-se 'a dinastia de Angirã Rsi e de 
Rathitara. 

O filho de Manu foi Iksvaku, que teve cem filhos, dos quais Vi- 
kuksi, Nimi e Dandakã foram os mais velhos. Os filhos de Mahã- 
raja lksvaku tornaram-se os reis de diversas partes do mundo. Por 
violar as regras e regulações dos sacrifícios, um desses filhos, Vikuk- 
si, foi banido do reino. Por misericórdia de Vasistha e pelo poder 
da yoga mística, Maharaja Iksvaku alcançou liberação após abando- 
nar seu corpo material. Quando Maharâja Iksvaku expirou, seu filho 
Vikuksi retornou e encarregou-se do reino. Ele realizou várias espé- 
cies de sacrifícios, e com isto satisfez a Suprema Personalidade de 
Deus. Este Vikuksi mais tarde tornou-se célebre como Sasáda. 

Em favor dos semideuses, o filho de Vikuksi lutou com-os demô- 
nios, e devido ao seu valioso serviço, tornou-se famoso como Purañ- 
jaya, Indraváha e Kakutstha. O filho de Puraiijaya foi Anenã, o 
filho de Anenã foi Prthu, e ofilho de Prthu foi Visvagandhi. O filho 
de Visvagandhi foi Candra, o filho de Candra foi Yuvanásva, e o 
filho deste foi Sravasta, que construiu Srávasti Puri. O filho de 
Sravasta foi Brhadasva. Kuvalayasva, o filho de Brhadasva, matou 
um demônio chamado Dhundhu, e assim tornou-se célebre como 
Dhundhumara, “aquele que exterminou Dhundhu”. Os filhos da- 
quele que matou Dhundhu foram Drdhasva, Kapilasva e Bhadrasva. 
Ele também teve milhares de outros filhos, mas eles foram reduzidos 
a cinzas no fogo que emanava de Dhundhu. O filho de Drdhasva 


168 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 6 


foi Haryasva, o filho de Haryasva foi Nikumbha, o filho de Nikumbha 
foi Bahulasva, e o filho de Bahulasva foi Krsasva. O filho de Krsasva 
foi Senajit, cujo filho foi Yuvanásva. 

Yuvanásva casou-se com: cem esposas, mas não teve filhos, e por- 
tanto partiu para a floresta. Na floresta, os sábios realizaram em 
seu benefício um sacrifício conhecido como Indra-yajfia. Porém, 
houve um momento na floresta em que o rei ficou com tanta sede 
que bebeu a água reservada para a realização do yajña. Conseqiien- 
temente, após algum tempo, um filho brotou do lado direito de seu 
abdômen. O filho, que era belíssimo, chorava, querendo beber leite 
materno, e Indra deu então seu dedo indicador para a criança chupar. 
Assim, 'o filho tornou-se conhecido como Mândhatã. No decorrer 
do tempo, Yuvanásva alcançou a perfeição executando austeridades. 

Em seguida, Mándháta tornou-se imperador e governou a Terra, 
que consiste em sete ilhas. Ladrões e assaltantes temiam muito este 
poderoso rei, e por isso-o rei-foi conhecido como Trasaddasyu, que 
significa “aquele que é muito temido pelos ladrões e assaltantes”. 
No ventre de sua esposa Bindumati, Mandhatã gerou filhos. Estes 
filhos foram Purukutsa, Ambarisa e Mucukunda. Estes três filhos 
tiveram cingienta irmãs, todas as quais tornaram-se esposas do grande 
sábio conhecido como Saubhari. 

Em relação a isto, Sukadeva Gosvâmi descreveu a história de Sau- 
bhari Muni, que, devido à agitação sensual causada por um peixe, 
caiu de sua yoga e, em busca de prazer sexual, quis casar-se com 
todas as filhas de Mândhatã. Mais tarde, Saubhari Muni arrepen- 
deu-se muito. Daí, ele aceitou a ordem de vanaprastha, realizou aus- 
teridades rigorosíssimas, e assim alcançou a perfeição. A este respeito, 
SukadevaGosvami descreveu como as esposas de Saubhari Muni 
também tornaram-se perfeitas. 


VERSO 1 
dia a 

few: PARANA: 

fen эченд aequo cfr N R I 
sri-suka uvãca 


virüpah ketumàn chambhur 
ambarisa-sutas trayah 
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virüpat prsadasvo "bhüt 
tat:putras tu rathitarah. 


Sri-Sukah uváca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; virüpali-—chamado 
Virüpa; ketuman-—chamado Keétumàn; sambhuh-—chamado Sambhu; 
ambarisa—de: Ambarisa Maharaja; sutáh trayah—os trés filhos; vi- 
rúpat—de Virúpa; prsadasvah—chamado Prsadasva; abhüt—havia; 
tat-putrah—seu filho; tu—e; rathitarah—chamado Rathitara. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Ó Maharaja Pariksit, Ambarisa teve 
trés filhos, chamados Virúpa, Ketumán e Sambhu. De Virúpa surgiu 
um filho chamado Prsadasva, e de Prsadasva veio um filho chamado 
Rathitara. 
VERSO 2 


virens mb aasia: | 


ARA AAA AAA: апя і 5 11 


rathitarasyüprajasya 
Ьлағгуауат tantave “rthitah 

angirã janayâm àsa 
brahma-varcasvinah sutün 


rathitarasya—de Rathitara; aprajasya—que nào tinha filhos; bhà- 
ryüyüm-—em sua esposa; tantave—para aumentar a progenie; arthi- 
tah—sendo solicitado; arigiràh-—o' grande sábio Aügirá; janayam 
disa—fez nascerem; brahma-varcasvinah—que tinham qualidades 
bramínicas; sutan—filhos. 

TRADUCAO 

» Rathitara não teve filhos, e portanto pediu ao grande sábio Añ- 
girá que gerasse filhos para ele. Devido a este pedido, Angirã gerou 
filhos no ventre da esposa de Rathitara. Todos esses filhos nasceram 
com poderes bramínicos. 


SIGNIFICADO 
“Мо período védico, como propósito de gerar melhor progénie, 
às vezes, um homem era convocado para gerar filhos no ventre da 
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esposa de um homem inferior. Neste caso, a: mulher é comparada 
a um campo agrícola. O proprietário deum campo agrícola pode em- 
pregar outra pessoa para produzir grãos alimentícios nele, porém, 
como os grãos são produzidos em'sua terra, eles são considerados 
propriedade do dono da terra. Igualmente, uma mulher, às vezes, 
recebia permissão de ser fecundada por uma pessoa que não era seu 
esposo, mas os filhos nascidos dela tornavam-se então filhos do es- 
poso dela. Semelhantes filhos chamavam-se ksetra-játa. Porque não 
tinha filhos, Rathitara tirou proveito deste método. 


VERSO 3 


u qanqa Vae sam | 
{їлп яая: ware BT: I 


ete ksetra-prasütà vai 
punas tv angirasah smrtüh 
rathitarânâm pravarah 
ksetropetà dvi-jatayah 


ete—os filhos gerados por Angirà; ksetra-prasütah—tornaram-se 
os filhos de Rathitara e pertenciam à sua família (porque nasceram 
do ventre de sua esposa); vai—na verdade; punah—novamente; tu— 
mas; üngirasáh—da dinastia de Angirà; smrtüh—eles eram chamados; 
rathitarânam-—de todos os filhos de Rathitara; pravarãh—os princi- 
pais; ksetra-upetàh—por nascerem do ksetra (campo); dvi-jatayah— 
chamados bráhmanas (sendo uma mistura de brahmana e ksatriya). 


TRADUÇÃO 

Tendo nascido do ventre da esposa de Rathitara, todos esses filhos 
eram conhecidos como pertencentes à dinastia de Rathitara, porém, 
como nasceram do sêmen de Angirã, também eram conhecidos como 
a dinastia de Angirã. Entre toda a progênie de Rathitara, esses filhos 
eram muito notáveis porque, devido ao seu nascimento, eram consi- 
derados brãhmanas. 

SIGNIFICADO 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura dá o significado de dvi- 
jàtayah como “'casta mista”, indicando uma mistura-de brahmana 
e ksatriya. 
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VERSO 4 


ama пай FAA яя: 
qa paa Rafarm: 
ksuvatas tu manor jajñe 
ікѕуакиг ghranatah sutah 
tasya putra-Sata-jyesthã 
vikuksi-nimi-dandakah 


ksuvatali—enquanto espirrava; tu—mas; manoh—de Manu; jajñie— 
nasceu; ¡ksvakuh—chamado Iksvaku; ghrânatah—das narinas; su- 
tah—o filho; tasya—de Iksvaku; putra-Sata—cem filhos; jyesthah— 
proeminentes; vikuksi—chamado Vikuksi; nimi—chamado Nimi; 
dandakah—chamado Dandaká. 





TRADUCAO 
O filho de Manu foi Iksváku. Quando Manu espirrou, Iksváku 
masceu de suas narinas. O rei Iksváku teve cem filhos, dentre os 
quais destacavam-se Vikuksi, Nimi e Dandaká. 


SIGNIFICADO 
De acordo com Sridhara Svámi, embora o Bhagavatam (9.1.11-12) 
tenha anteriormente incluído Iksváku entre os dez filhos que Manu 
gerou em sua esposa Sraddha, isto foi uma generalização. Aqui, ex- 
plica-se especificamente que Tksvaku nasceu do simples espirro de Manu. 


VERSO 5 


ai qeeca qu sql 
чэ її: чепя ай н®їзчїзеда: |1 ч || 


tesam purastad abhavann 
aryavarte nrpà nrpa 

parica-vimsatih pascãc ca 
trayo madhye "pare 'nyatah 


tesam-—entre todos esses filhos; purastat—no lado oriental; abha- 
Yan—eles tornaram-se; üryavarte—no lugar dentro dos Himalaias e 
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das montanhas Vindhya, conhecido como Aryàvarta; nrpah—reis; 
nrpa—ó rei (Maharaja Pariksit); parica-virisatih—vinte e cinco; 
pascüt—no lado ocidental; ca—também; trayah—trés deles; madhye— 
naregiào intermediária (entre o Ocidente e o Oriente); apare—outros; 
anyatah—em outros lugares. 





TRADUCAO 
Dos cem filhos, vinte e cinco tornaram-se reis na parte ocidental 
de Áryàávarta, um lugar situado entre os Himalaias e as montanhas 
Vindhya. Outros vinte e cinco filhos tornaram-se reis na parte orie: 
tal de Aryayarta, e os trés principais filhos tornaram-se reis na região 
central, Os outros filhos tornaram-se reis em vários outros lugares. 





VERSO 6 


A CRER SETE: RÉ, | 
UA 


sa ekadastaka-Sraddhe 
iksvakuh sutam âdisat 

márisam àniyatàri medhyara 
vikukse gaccha mà ciram 


sah—aquele rei (Maháraja Iksvaku); ekadà—certa vez; astaka- 
sraddhe-—durante janeiro, fevereiro e março, quando se fazem ofe- 
rendas aos antepassados; iksvakuh—o rei Iksvaku; sutam—ao seu 
filho; adisat—ordenou; mámsam—carne; ániyatam—traze aqui; 
medhyam—pura (obtida na caca); vikukse—ó Vikuksi; gaccha—vai 
imediatamente; mà ciram--sem demora; 


TRADUÇÃO 
Durante os meses de janeiro, fevereiro e março, as oblações apre- 
sentadas aos antepassados chamam-se astaka-$râddha. A cerimônia 
sraddha é realizada. durante a quinzena da lua nova do respectivo 
mês. Quando Maharája Iksvaku fazia suas oblações nesta cerimô- 
nia, ele ordenou que seu filho Vikuksi fosse imediatamente à floresta 
para trazer alguma carne pura. 
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VERSO 7 


afiada теп эп em ететт 1 
этет абат 1: 13 arara: 119 11 


tatheti sa vanam gatvà 
mrgün hatvà kriyarhanan 

srânto bubhuksito virah 
Sasam cüdad apasmrtih 





tatha—de acordo com a orientacào; itij—assim; sah— Vikuksi; 
vanam—a floresta; gatva—indo; mrgán—animais; hatva—matando; 
Kriya-arhanan—adequados para o oferecimento no yajña da: ceri- 
mónia sraddha; $rantah—quando estava fatigado; bubhuksitah—e 
faminto; virah—o herói; Sasam—um coelho; ca—também; àdat— 
ele comeu; apasmrtih—esquecendo-se (de que a carne prestava-se a 
ser oferecida no sraddha). 





TRADUÇÃO 
Em seguida, o filho de Iksvaku, Vikuksi, foi para a floresta e 
matou muitos animais que serviam perfeitamente para as oblações. 
Mas aconteceu que, fatigado e faminto, ele caiu vítima do esqueci- 
mento e comeu um coelho que matara. 


SIGNIFICADO 

É evidente que os ksatriyas matavam animais na floresta porque 
a carne dos animais era adequada para ser oferecida numa determi- 
nada classe de yajria. Fazer oblações aos antepassados na cerimônia 
Conhecida como sraddha também é uma classe de yajria. Neste yajha, 
acarne obtida na floresta através da caça podia ser oferecida. Entre- 
tanto; na era atual, Kali-yuga, essa espécie de oferenda é proibida. 
Citando o Brahma-vaivarta Purāna, Sri Caitanya Maháprabhu disse: 


asvamedham gavülambharn 
sannyüsam pala-paitrkam 
devarena sutotpattim 
kalau parica vivarjavet 
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“Nesta era de Kali, proibem-se-cinco atividades: oferecer cavalos 
em sacrifício; oferecer vacas em sacrifício; aceitar a ordem de san- 
nyãsa; fazer oblações de carne aos antepassados; e gerar filhos com 
a esposa do irmáo.””. A. palavra pala-paitrkam refere-se ao ato que 
consiste em fazer oblação de carne aos antepassados. Outrora, per- 
mitia-se essa oferenda, mas nesta era, proíbe-se-a. Nesta era, Kali- 
yuga, todos são hábeis em caçar animais, mas a maioria das pessoas 
é constituída de sadras, e não de ksatriyas. De acordo com os pre- 
ceitos védicos, entretanto, somente os ksatrivas têm permissão de 
caçar, ao passo que aos sitdras concede-se-lhes comer carne depois 
que se oferecem à deusa Kali ou a semideuses representativos bodes 
ou outros animais insignificantes. Em geral, comer carne não é com- 
pletamente proibido; uma determinada classe de homens tem per- 
missão de comer carne de acordo com várias normas e circunstâncias. 
Quanto a comer carne de vaca, entretanto, isto é estritamente proi- 
bido para todos. Assim, no Bhagavad-gitã, Krsna pessoalmente fala 
de go-raksyam, proteção à vaca. Os comedores de carne, de acordo 
com suas diferentes posições e as orientações dos sáâstras, têm per- 
missão de comer carne, mas nunca carne de vaca. As vacas devem 
receber toda a proteção, 
VERSO 8 


З. (часатитя. (9..9 ч ять: | 
ga: INGA RITEAR ICI 


Sesam nivedayam àsa 
pitre tena ca tad-guruh 

coditah proksanàyaha 
dustam etad akarmakam 


Sesam—os restos; nivedayam asa—ele ofereceu; pitre—a seu pai; 
tena—por ele; ca—também; tat-guruh—o sacerdote ou mestre espi- 
ritual deles; coditah—sendo solicitado; proksanaya—para purificar; 
aha-—disse; dustam—contaminada; etat—toda esta carne; akarma- 
kam-—não apropriada para ser oferecida no sraddha. 


TRADUÇÃO 
Vikuksi ofereceu os restos da carne ao rei Iksváku, que a deu a Va- 
sistha para que este a purificasse, Mas Vasistha percebeu imediatamente 


Verso 10] A queda de Saubhari Muni 175 


que parte da carne fora comida por Vikuksi, e portanto disse que 
ela não podia ser usada na cerimônia srâddha. 


SIGNIFICADO 

Aquilo que se destina a ser oferecido em yajfia não pode ser expe- 
rimentado por ninguém enquanto não for oferecido à Deidade. 
Em nossos templos, esse preceito também vigora. Ninguém pode 
comer o alimento à menos que ele seja oferecido à Deidade. Se algo 
é aceito antes de ser oferecido à Deidade, toda a preparação conta- 
mina-se e não pode mais ser oferecida. Aqueles que se ocupam em 
adorar a Deidade devem saber disto muito bem para que possam 
evitar cometer ofensas enquanto adoram a Deidade. 


VERSO 9 


aa pa aa gemia qu 1 
marea 99 тИ emm 9 11 


jRàtvà putrasya tat'karma 
gurunübhihitam nrpah 

desün nihsarayam asa 
sutam tyakta-vidhim rusà 


jñatva—sabendo; putrasya—de seu filho; tat—aquela; karma— 
ação; gurunã-—pelo mestre espiritual (Vasistha); abhihitam—infor- 
mado; nrpah—o rei (Iksváku); desat—da regiáo; nihsarayam asa— 
expulsou; sutam—seu filho; tyakta-vidhim—porque ele violou os 
principios reguladores; rusa—irado. 


TRADUÇÃO 
Ao receber esta informação de Vasistha, o rei Iksváku compreen- 
deu o que seu filho Vikuksi fizera e ficou extremamente irado. Então, 
ele ordenou que Vikuksi deixasse aquela região porque Vikuksi vio- 
lara os prin s reguladores, 





VERSO 10 


"oq fue sme qa mma | 
знат 49% it a anaa aa TA lI? oll 
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sa tu viprena samvàdarn 
jnapakena samàcaran 

tyaktva kalevaram yogi 
sa tenávápa yat param 


sah—Maharaja Iksvaku; tu—na verdade; viprena—com o brah- 
mana (Vasistha); samvàdam-—comentário; jfgpakena—com o in- 
formante; samācaran—agindo conforme as instruções; tyaktvāä— 
abandonando; kalevaram-—este corpo; yogi—sendo um bhakti-yogr 
na ordem renunciada; sah—o rei; tena—através desta instrução; 
avápa—alcangou; yat—aquela posição; param-—suprema, 


TRADUÇÃO 
Tendo sido instruído pelo grande e erudito brâhmana Vasistha, 
que falava acerca da Verdade Absoluta, Mahãrája Iksvaku tornou- 
se um renunciante. Seguindo os princípios de um yogi, ele deveras 
alcançou a perfeição suprema após abandonar seu corpo material. 






VERSO 11 


farsa fía. A | 
am fas ar af Вода: 112 811 


pitary uparate 'bhyetya 
vikuksih prthivim imàm 

sasad ije harirn yajriaih 
Sasada iti visrutah 


pitari—quando seu pai; uparate—afastou-se do reino; abhyetya— 
tendo voltado; vikuksih—o filho.chamado Vikuksi; prthivim—o pla- 
neta Terra; ¡mám—este; Sasat—governando; ije—adorou; harim—a 
Suprema Personalidade de Deus; yajriaih—executando vários sacrifi- 
cios; Sasa-adah-—Sasada (“o comedor de coelho''); iti—assim; visru- 
tah—célebre. 

TRADUCAO 

Após o desaparecimento de seu pai, Vikuksi retornou à regiào e 
então tornou-se rei, governando o planeta Terra e realizando vários 
sacrifícios para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. Mais 
tarde, Vikuksi tornou-se célebre como Sasada. 
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VERSO 12 


gramm uo reum ЇЙ: | 
EFAA NAR I A AA: NRR 


purañjayas tasya suta 
indravàha itiritah 

kakutstha iti càpy uktah 
Srnu nàmàni karmabhih 


puram-jayah—Purañjaya (“o conquistador da residéncia"); tasya— 
seu (de Vikuksi); sutah—filho; indra-vahah—Indraváha ('“aquele 
cujo carregador é Indra”); iti—assim; Iritah-—-conhecido como tal; 
kakutsthah-—Kakutstha (“situado na corcova de um touro"); iti— 
assim; ca—também; api—na verdade; uktah-—conhecido como tal; 
Srnu—por favor, ouve; námáni—todos os nomes; karmabhih—de 
acordo com a atividade por ele executada. 


TRADUÇÃO 
O filho de Sasada foi Puranjaya, que também é conhecido como 
Indraváha e, às vezes, como Kakutstha. Por favor, ouve-me enquanto 
marro como ele recebeu diferentes nomes por diferentes atividades. 


VERSO 13 


sare seita qa Gata a ama: 
чате a dir aaa 1220 


krtünta üsit samaro 
devânam saha dânavaih 

parsnigraho vrto viro 
devair daitya-parajitaih 


Kkrta-antah—uma guerra devastadora; ásit—houve; samarah—uma 
luta; devanam—dos semideuses; saha—com; dànavaih—os demó- 
mios; parsnigrahah—um ótimo assistente; vrtah—aceito; virah—um 
herói; devaih—pelos semideuses; daitya—pelos demônios; paraji 
faih—que foram derrotados. 
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TRADUÇÃO 
Outrora, houve uma guerra devastadora, travada entre os semi- 
deuses e os demônios. Os semideuses, tendo sido derrotados, aceita- 
ram Purañjaya como seu assistente e então venceram os demônios. 
Portanto, este herói é conhecido como Puranijaya, “aquele que con- 
quistou a residência dos demônios”. 


VERSO 14 
ачат: &9%я= Велена: seat: | 
ашчы чн agia нит: 1281 


vacanãd deva-devasya 
visnor visvatmanah prabhoh 
vahanatve vrtas tasya 
babhüvendro mahà-vrsah 


vacanüt—por ordem ou em obediéncia às palavras; deva-devasya— 
do Supremo Senhor de todos os semideuses; visnoh—Senhor Visnu; 
visva-àtmanah—a Superalma de toda a criação; prabhoh—o Senhor, 
o'controlador; 'vd/tanatve—devido ao fato de tornar-se um carrega- 
dor; vrtah—ocupado; tasya—a servigo de Purañjaya; babhüva—ele 
tornou-se; indrah—o rei dos céus; mahã-vrsah—um grande touro. 








TRADUÇÃO 
Com a condição de que Indra se tornasse seu carregador, Ригай- 
jaya concordou em matar todos os demônios. Devido ao orgulho, 
Indra não pôde aceitar esta proposta, até que mais tarde, por ordem 
do Senhor Supremo, Visnu, Indra aceitou-a e tornou-se um grande 
touro que serviu de montaria рага Ригайјауа. 


VERSOS 15-16 


aaa RES | 
EREA gpa: Fp fe: did 
AA Ao aa ETA: | 
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sa sannaddho dhanur divyam 
üdaya visikhan chitàn 

stüyamànas tam aruhya 
yuyutsuh kakudi sthitah 


tejasapyayito visnoh 
purusasya mahütmanah 

praticyam disi daityânarm 
nyarunat tridasaih puram 


sah—ele, Purañjaya; sannaddhah—estando bem equipado; dha- 
nuh divyam—m primoroso arco transcendental; adaya—empunhan- 
do; visikhan—flechas; sitán-—muito' afiadas;' stityamanah--sendo 
muito louvado; tam-—nele (o touro); aruhya—montando; yuyutsuh— 
preparou-se para lutar; kakudi-—na corcova do touro; sthitah—es- 
tando situado; tejasa—pelo «poder; -Apyayitah—sendo favorecido; 
visnoh—do Senhor Visnu; purusasya—a Pessoa Suprema; mahá-átma- 
mah—a Superalma; praticyam—ocidental; disi—na diregáo; daitya- 
nám—dos demónios; nyarunat—capturou; tridasaih—cercado pelos 
semideuses; puram-—a residência. 








TRADUÇÃO 

Bem protegido pelo escudo e desejando lutar, Purafijaya empu- 
mhou um arco transcendental e flechas muito afiadas, e, enquanto 
era altamente louvado pelos semideuses, montou nas costas do touro 
[Indra] e sentou-se sobre sua corcova. Por isso, ele é conhecido como 
Kakutstha. Sendo dotado de poder pelo Senhor Visnu, que é a Su- 
peralma e a Pessoa Suprema, Puranijaya sentou-se no grande touro 
& portanto é conhecido como Indravâha. Cercado pelos semideuses, 
ele atacou a oeste a residência dos demônios. 


VERSO 17 


Ter ma SMA sue Giu | 
qa aires Gera afiada Ile 


tais tasya cabhüt pradhanam 
tumulam loma-harsanam 
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yamáya bhallair anayad 
daityan abhiyayur mrdhe 


taih—com os demônios; tasya—dele, Purañjaya; ca—também; 
abhüt—houve; pradhanam—uma luta; tumulam— muito feroz; loma- 
harsanam-—ouvir a respeito dela faz os cabelos arrepiarem-se; ya- 
maya—a residéncia de Yamaraja; bhallaih-—pelas flechas; anayat— 
enviados; daityüàn—os demónios; abhiyayuh—que se aproximavam 
dele; mrdhe—naquela luta. 


TRADUÇÃO 
Houve uma feroz batalha entre os demônios e Puraiijaya. Na ver- 
dade, foi tão feroz que, quando alguém ouve acerca dela, seus cabe- 
los arrepiam-se. Todos os demônios que tinham bastante coragem 
de enfrentar Puraüjaya eram atingidos por suas flechas e imediata- 
mente enviados á residéncia de Yamarája. 


VERSO 18 
Aaa Gaara | 
Prego ata к=п: stag ЯТ 


tasyesu-pütabhimukham 
Vugântâgnim ivolbanam 

visrjya dudruvur daityã 
hanyamânãh svam álayam 


tasya—=seu (de Purañjaya); isu-páta—o arremesso de flechas; abhi- 
mukham-—na frente de; yuga-anta—no final do milénio; agnim—as 
chamas; /va—exatamente como; ulbanam-—ferozes; visrjya—aban- 
donando o ataque; dudruvuh—fugiram; daityah—todos os demó- 
nios; hanyamânãh—sendo mortos (por Purafijaya); svam—própria; 
alayam—para a residência. 


TRADUÇÃO 
Para salvarem-se das flechas abrasadoras de Indravàha, que pare- 
ciam as chamas da devastação no final do milênio, os demônios 
que sobreviveram quando o resto de seu exército foi morto fugiram 
às pressas para as suas respectivas residências. 


A queda de Saubhari Muni 


VERSO 19 
fam siue 99 elias 1 
чеген я ота maf: 0291 


Jitvà param dhanam sarvam 
sastrikam vajra-pünaye 
pratyayacchat sa ràjarsir 
iti nàmabhir ahrtah 


Jitva—derrotando; param—inimigos; dhanam—riqueza; sarvam— 
tudo; sa-strikam—com suas esposas; vajra-pânaye—a Indra, que 
carrega o raio; pratyayacchat—devolveu; sah—este; raja-rsih—rei 
santo (Purañjaya); ¡ti—assim; namabhih—pelos nomes; 4hrtah—foi 
chamado. 


TRADUÇÃO 





Após derrotar os inimigos, o santo rei Puranijaya deu tudo, in- 
eluindo as riquezas e esposas do inimigo, a Indra, que carrega um 
raio. Eis porque ele é festejado como Purafijaya. Assim, Purafijaya 
é conhecido por diferentes nomes devido às suas diferentes atividades. 


VERSO 20 


a 09: 1 
Ватане AA TE IR] 


purarijavasya putro “bhad 
anenás tat-sutah prthuh 
visvagandhis tatas candro 
yuvanásvas tu tat=sutah 


purarijayasya—de Purafijaya; putrah—filho; abhiit—nasceu; ane- 
nah—chamado Anena; rat-sutah—seu filho; prthuh—chamado Prthu; 
visvagandhih—chamado Visvagandhi; tatah—seu filho; candrah— 
Chamado Candra; yuvanasvah—chamado Yuvanasva; tu—na verdade; 
tat-sutah—seu filho. 
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TRADUÇÃO 
O filho de Ригайјауа foi conhecido como Anenã, o filho de Ane- 
nã foi Prthu, e o filho de Prthu foi Visvagandhi. O filho de Visva- 
gandhi foi Candra, e o filho de Candra foi Yuvanásva. 


VERSO 21 


rra da ame AAA gÀ | 
TAR AMA: AA: 11221 


'Sravastas tat-suto yena 
Srüvasti nirmame puri 

brhadasvas tu $rávastis 
tatah kuvalayüsvakah 


Sravastah—chamado Sravasta; tat-sutah—o filho de Yuvanasva; 

Yena—por quem; Sravasti—chamada Srávasti; nirmame—foi cons- 

truída; puri—a grande província; brhadasvah—Brhadas$va; tu— 

| entretanto; $ravastih—gerado por Sravasta; tatah—dele; kuvalayas- 
| vakah—chamado Kuvalayasva. 


TRADUÇÃO 
O filho de Yuvanásva foi Sravasta, que construiu uma província 
conhecida como Sravasti Puri. O filho de Srávasta foi Brhadasva, 
e seu filho foi Kuvalayásva. Dessa maneira, a dinastia aumentava. 





VERSO 22 


я: mga eat че | 
aman AA T: INRI 


yah priyartham utankasya 
dhundhu-nümasuram bali 

sutanàm eka-vimsatyà 
sahasrair ahanad vrtah 


yah-— aquele que; priva-artham-—para a satisfação; utarikasya-—do 
grande sábio Utanka; dhundhu-nàma—chamado Dhundhu; asuram— 
um demónio; bali—muito poderoso (Kuvalayaéva); sutanam—dos 
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filhos; eka-vimsatya—por vinte e um; sahasraih—mil; ahana!-—matou; 
vriah—cercado. 
TRADUÇÃO 
Para satisfazer o sábio Utanka, o grandemente poderoso Kuva- 
layasva matou o demônio chamado Dhundhu. Ele conseguiu isto 
com a ajuda de seus vinte e um mil filhos. 


VERSOS 23 -24 


ETA RA CATARATA Чч ача 

ge errem Gi 3a amu 0231 
Ea: AA, MAA zF AT | 
a a apg: HT: IRRI 


dhundhumāra iti khyātas 
tat-sutàs te ca jajvaluh 

dhundhor mukhágnina sarve 
traya evavasesitah 


drdhasvah kapilasvas ca 
bhadrasva iti bharata 

drdhasva-putro haryasvo 
nikumbhas tat-sutah smrtah 


dhundhu-mãrah—aquele que matou Dhundhu; iti—assim; khyã- 
tah—célebre; tat-sutah—seus filhos; te—todos eles; ca—também; 
Jajvaluh—queimados; dhundhoh—de Dhundhu; mukha-agnina— 
pelo fogo que emanava da boca; sarve—todos eles; trayah—trés; 
eva-—apenas; avasesitah— permaneceram vivos; drdhasvah-—Drdhasva; 
Kapilasvah—Kapilasva; ca—e; bhadrasvah—Bhadrasva; iti—assim; 
bhàrata—6 Maharaja Pariksit; drdhüsva-putrah—o filho de Drdhásva; 
haryasvah—chamado Harya$va; nikumbhah—Nikumbha; tat-sutah— 
seu filho; smrtah—famoso. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, por esta razão, Kuvalayásva é célebre como 
Phundhumãra [“aquele que matou Dhundhu”). Entretanto, exce- 
tuando-se três de seus filhos, todos os outros foram reduzidos a cinzas 
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pelo fogo que emanava da boca de Dhundhu. Os filhos sobreviven- 
tes foram Drdhasva, Kapilasva e Bhadrasva. De Drdhasva surgiu 
um filho chamado Haryasva, cujo filho é célebre como Nikumbha. 


VERSO 25 


genet ferner ST A | 
aras a ais aa HR 


| bahulasvo nikumbhasya 
| krsasvo "thàsya senajit 
yuvanásvo "bhavat tasya 

so 'napatyo vanam gatah 


bahulasvah—chamado Bahulásva; nikumbhasya—de ШЫНЫ; 
krsasvah—chamado Krsas atha—em seguida; asya—de Krsás 
senajit—Senajit; yuvanásvah—chamado Yuvanà$va; abhavat—nasceu; 
tasya—de Senajit; sah—ele; anapatyah—sem filhos; vanam gatah— 
retirou-se para a floresta como vánaprastha, 





TRADUÇÃO 
O filho de Nikumbha foi Bahulasva, o filho de Bahulasva foi 
| Krsasva, o filho de Kr$asva foi Senajit, e o filho de Senajit foi Yu- 
vanasva. Yuvanasva não teve filhos; daí, ele retirou-se da vida fami- 
liar e foi para a floresta. 


VERSO 26 


aAa Afin aSa peA: 
rf a aii A afan 1158 


bharya-Satena nirvinna 
rsayo 'sya krpálavah 

istirn sma vartayam cakrur 
aindrim te susamáhitàh 


bhüryà-satena—com cem esposas; nirvinnah—muito melancólicas; 
rsayah—os sábios (na floresta); asya—com ele; krpalavah—muito 
misericordiosos; istim-—uma cerimônia ritualística; sma—no passado; 
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vartayâm cakruh-—começaram a executar; aindrim-—conhecida como 
Indra=yajña; te—todos eles; su-samáhitah—sendo muito cuidadosos 
e atentos. 
“ TRADUÇÃO 
= Embora tivessem acompanhado Yuvanasva à floresta, todas as 
suas cem esposas ficaram muito melancólicas. Na floresta, entretan- 
to, os sábios, sendo muito bondosos com o rei, começaram mui cui- 
dadosa e atentamente a executar o Indra-yajãa para que o rei pudesse 
ter um filho. 
' SIGNIFICADO 

Pode-se ingressar na ordem de vida vanaprastha com a esposa, 
imas a ordem vanaprastha significa afastar-se por completo da vida 
familiar. Embora o rei Yuvanásva tivesse;se retirado da vida fami- 
liar, ele e suas esposas viviam melancólicos porque ele não tinha filho 
algum. 





VERSO 27 
qr queas nas {чїй afia: 
тзт чї дөө = || ө! 


гаја гаа-уајпа-ѕааапат. 
pravisto nisi: tarsitah 

drstvã sayanân viprâms tan 
papau mantra-jalar svayam. 


rájá—o rei (Yuvanásva); tat-yajria-sadanam—a arena de sacrifi 
'pravistah—entrou em; nisi—á noite; tarsitah—estando com sede; 
Wrstva—vendo; sayanan—deitados; vipran—todos os brühmanas; 
fân—todos eles; papau—bebeu; mantra-jalam—água santificada 
através de mantras; svayam-—pessoalmente.. 





TRADUÇÃO 
Sentindo sede certa noite, o rei adentrou-se na arena de sacrifício, 
& quando viu que todos os brãhmanas estavam deitados, ele pessoal- 
mente bebeu a água santificada destinada a ser bebida por sua esposa. 
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SIGNIFICADO 
Os yajrias que os brühmanas realizam de acordo com as cerimó- 
nias ritualísticas védicas são tão potentes que, santificada através 
de mantras védicos, a água pode produzir o resultado desejado. 
Neste exemplo, os brãhmanas santificaram a água para que a esposa 
do rei pudesse bebê-la no yajria, porém, pela providência, o próprio 
rei foi lá à noite e, estando com sede, bebeu a água. 


VERSO 28 


SRA ATNA Sam real st | 
тен: Фет +44 ҸҸ 9нчЯ чең 118411 


utthitas te nisamyatha 
vyudakam kalasam prabho 

papracchuh kasya karmedam 
pitam purisavanam jalam 


utthitah—após despertarem; fe—todos eles; nisamya—vendo; 
atha—em seguida; vyudakam—vazio; kalasam—o cántaro; prabho— 
6 rei Pariksit; papracchuh—perguntaram; kasya—de quem; karma— 
ato; idam—este; pitam—bebida; pumsavanam—que deveria propi- 
ciar o nascimento de um filho; jalam—água. 





TRADUCAO 
Ao levantarem-se da cama e ver o cântaro vazio, os brâhmanas 
quiseram saber quem foi que se atrevera a beber a água destinada 
a gerar um filho. 


VERSO 29 


ат 99 Вб Я Зая а 1 
fem age баё чең Паи 


rüjna pitam viditvà vai 
isvara-prahitena te 

i$varüya namas cakrur 
aho daiva-balar balam 


Verso 31] A queda de Saubhari Muni 187 


rüjnü—pelo rei; pitam—bebida; viditva—entendendo isto; vai— 
na verdade; i*vara-prahitena—inspirado pela providéncia; te—todos 
eles; isvarãya-—à Suprema Personalidade de Deus, o controlador su- 
premo; namah cakruh—ofereceram respeitosas reveréncias; aho—oh!; 
"Waiva-balam—poder divino; balam—é verdadeiro poder. 





TRADUCAO 
Ao compreenderem que o rei, inspirado pelo controlador supremo, 
bebera a água, todos os brühmanas exclamaram: **Oh! O poder da 
providéncia é verdadeiro poder! Ninguém pode combater o poder 
do Supremo.” Dessa maneira, eles ofereceram suas respeitosas reve- 
réncias ao Senhor. 


VERSO 30 


aa: жт зч ata fabio afora | 
чаатчет чача! ат 211801 


tatah kála upavrtte 
kuksim nirbhidya daksinam 
yuvanásvasya tanayas 
cakravarti jajána ha 


tatah—em seguida; kale—o tempo; upavrtte—tendo amadure- 
cido; kuksim—parte inferior do abdómen; nirbhidya—trespassan- 
do; daksinam—o lado direito; yuvanasvasya—do rei Yuvanásva; 
tanayah—um filho; cakravarti—com todos os bons sintomas de um 
rei; jajana—gerado; ha—no passado. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, com o tempo, um filho com todos os sintomas de 
um rei poderoso surgiu do lado inferior direito do abdômen do rei 
Yuvanasva. 


VERSO 31 
Aaa FARSA ed ЧА 998, | 
этага ата ЧА ната 113911 
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kam dhasyati kumaro "yam 
stanye rorüyate bhrsam 

тайт dhàtà vatsa mà rodir 
itindro desinim adat 


kam-—por quem; dhasyati—será cuidada com leite materno; ku- 
mürah—crianca; ayam-—esta; stanye—querendo beber leite materno; 
roriyate—está chorando; bhrsam—tanto; màm dhütà—por favor, 
beba-me; vatsa—minha querida criança; mã rodih—não chore; iti— 
assim; indrah--o rei Indra; desinim—o dedo indicador; adát—deu 
para ele chupar. 





TRADUÇÃO 
O bebê chorava tanto por leite materno que todos os brâhmanas 
ficaram muito infelizes. “Quem cuidará desse bebê?” diziam eles. 
Então Indra, que era adorado naquele yajha, apareceu e consolou 
o bebê. “Não chore”, disse Indra. Dai, Indra colocou seu dedo in- 
dicador na boca do bebê e “Pode beber-me”. 





VERSO 32 


a mn {гп ае Raamaa: | 
rs a a ARA 113211 


na mamára pita tasya 
vipra-deva-prasadatah 

yuvanásvo "tha tatraiva 
tapasã siddhim anvagãt 


na—náo; mamára—morreu; pita—o pai; tasya—do bebê; vipra- 
deva-prasüdatah—devido à misericórdia e béncàos dos brahmanas; 
yuvanüsvah—rei- Y uvana$va; atha—em seguida; tatra eva—naquele 
mesmo lugar; tapasa-—executando austeridades; siddhim-—perfeicào; 
anvagãt—alcançou. 





TRADUÇÃO 
Porque foi abençoado pelos brâhmanas, Yuvanasva, o pai do bebê, 
não caiu vítima da morte. Após este episódio, ele realizou rigorosas 
austeridades e alcançou a perfeição naquele mesmo lugar. 
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VERSOS 33 – 34 


янса foi am чет Я 1 
sam аба бат аа AA 113211 
{їз ате 94944 ma: | 
ачаа: ARA 1134 


trasaddasyur itindro 'nga 
vidadhe nàma yasya vai 

yasmát trasanti hy udvignà 
dasyavo râvanâdayah 


yauvanásvo "tha mândhata 
cakravarty avanim prabhuh 

sapta-dvipavatim ekah 
Sasasacyuta-tejasa 


? trasat-dasyuh—chamado Trasaddasyu (“aquele que é temido pelos 
rões e assaltantes”); iti—assim; indrah—o rei dos céus; anga— 
ieu querido rei; vidadhe—deu; náma—o nome; yasya—quem; vai— 
verdade; yasmát—de quem; trasanti—tém medo; hi—na verdade; 
"dvignah—a causa de ansiedade; dasyavah—ladróes e assaltantes; 
wana-adayah—encabecados por grandes Ráksasas, tais como Rà- 
"vana; yauvanasvah-—o filho de Yuvanàásva; atha—assim; màndhà- 
Jü—conhecido como Màndhátà; cakravarti—o imperador do mundo; 
wvanim-—a superfície deste mundo; prabhuh—o mestre; sapta-dvipa- 
Dvatiym —consistindo em sete ilhas; ekah-—único, sozinho; sasasa—go- 
lou; acyuta-tejasü—sendo poderoso porque foi favorecido pela 
rema Personalidade de Deus. 





TRADUÇÃO 
Mandháta, o filho de Yuvanasva, causava medo a Ravana e outros 
rões e assaltantes que traziam ansiedade. Ó rei Pariksit, visto 
eles o temiam, o filho de Yuvanásva era conhecido como Tra- 
yu, nome este dado pelo rei Indra. Pela misericórdia da Su- 
ma Personalidade de Deus, o filho de Yuvanãsva era tão poderoso 
, 20 tornar-se imperador, sozinho, sem a participação de nenhum 
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outro governante, ele governou o mundo inteiro, que consiste em 
sete ilhas. 


VERSOS 35-36 


Sam manada Rafa: | 
Б a 
gei neh Aria ran: d 
чаї Rug RIS HR чата 11341! 


ўе са yajfiam kratubhir 
ütma-vid bhüri-daksinaih 

sarva-devamayam devam 
sarvàtmakam atindriyam 


dravyam mantro vidhir yajño 
yajamánas tathartvijah 

dharmo deśaś ca kālaś ca 
sarvam etad yad ütmakam 


Tje—ele adorou; ca—também; yajriam—o Senhor dos sacrifícios; 
kratubhih—com importantes atividades ritualísticas; dtma-vit—ple- 
namente consciente através da auto-realização; bhüri-daksinaih — 
dando grandes contribuições aos brahmanas; sarva-deva-mayam-—con- 
sistindo em todos os semideuses; devam-—o Senhor; sarva-ãtmakam—a 
Superalma de todos; ati-indriyam—transcendentalmente situado; 
dravyam— ingredientes; mantrah—canto dos hinos védicos; vidhih— 
principios reguladores; yajñah—adoragáo; yajamánah—o executor; 
tatha—com; rtvijah—os sacerdotes; dharmah—principios religiosos; 
desah—a região; ca—e; kálah—o tempo; ca—também; sarvam— 
tudo; etat—todos esses aspectos; yat—aquilo que é; dtmakam—favo- 
rável á auto-realizacáo. 


TRADUCAO 
A Suprema Personalidade de Deus não é diferente dos aspectos 
auspiciosos dos grandes sacrifícios, tais como os ingredientes do sa- 
crifício, o canto de hinos védicos, os princípios reguladores, o exe- 
cutor, os sacerdotes, o resultado do sacrifício, a arena do sacrifício, 
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eo tempo do sacrifício. Conhecendo os princípios da auto-realização, 
Mandhatã adorou a Alma Suprema transcendentalmente situada, a 
Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Visnu, que abrange todos 
os semideuses. Ele também deu muitas caridades aos bráhmanas, e 
assim realizou yajfia para adorar o Senhor. 


VERSO 37 


wWq ud sut won яй a 
wp ed temer reda: AAAA NON 


yàvat sürya udeti sma 
yávac ca pratitisthati 

tat sarvam yauvanüsvasya 
mándhátuh ksetram ucyate 


yüvat—enquanto; süryah—o Sol; udeti—nasce no horizonte; sma— 
no passado; yâvat-—enquanto; ca—também; pratitisthati—continua 
presente; tat—tudo aquilo acima mencionado; sarvam—tudo; yau- 
vanasvasya—do filho de Yuvanásva; mandhátuh—chamado Mán- 
dhàtà; ksetram—localizacào; ucyate—afirma-se que 6. 


TRADUÇÃO 
Todos os lugares, desde o local onde o Sol nasce no horizonte, 
brilhando refulgentemente, até o local onde o Sol se põe, são conhe- 
cidos como propriedades do célebre Mândhata, o filho de Yuvanásva. 


VERSO 38 


"ín 
afete o И] 
gaara ичте A 1 
d eer: ara AÑ fig 1131 
Sasabindor duhitari 
bindumatyam adhán nrpah 
purukutsam ambarisam 
mucukundam ca yoginam 
tesüm svasárah pañcásat 
saubharim vavrire patim 
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sasabindoh—de um rei conhecido como Sasabindu; duhitari— 
na filha; bindumatyam—cujo nome era Bindumati; adhat—gerou; 
nrpah—o rei (Мапаћага); purukutsam—Purukutsa; ambarisam— 
Ambarisa; mucukundam—Mucukunda; ca—e; yoginam—um místico 
deveras elevado; fesam-—deles; svasarah—as irmás; pañcasat—cin- 
qüenta; saubharim—ao grande sábio Saubhari; vavrire—aceitaram; 
patim—como esposo. 





TRADUÇÃO 
Mandhatá gerou três filhos no ventre de Bindumati, a filha de 
Sasabindu. Esses filhos eram Purukutsa, Ambarisa e Mucukunda, 
um grande yogi místico. Estes três irmãos tinham cinqienta irmãs, 
todas as quais aceitaram como esposo o grande sábio Saubhari. 


VERSOS 39 — 40 


genis Seem: і аҹ: 1 
Pratt aer egn Rogerio: 113901 
sega qd fim: member | 
ASA таа яа 914 #19441 118° 


yamunüntar-jale magnas 
tapyamünah param tapah 
nirvrtim.mina-rájasya 
drstvà maithuna-dharminah 


jàta-sprho: nrpam viprah 
kanyüm ekám ayácata 

so "py üha grhyatam brahman 
kümam kanyà svayarivare 


yamuna-antah-jale—nas profundezas da água do rio Yamuna; 
magnah— completamente submerso; tapyamânah—executando auste- 
ridades; param— incomum; tapah—austeridade; nirvrtim—prazer; 
mina-rajasya—de um grande peixe; drstva—vendo; maithuna-dhar- 
minah—ocupado em atividades sexuais; jata-sprhah—tornou-se inte- 
ressado em sexo; n1rpam—ao rei (Mandhata); viprah—o brahmana 
(Saubhari Rsi); kanyam ekam—uma filha; ayacata—pediu; sah—ele, 
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0 rei; api—também; aha— disse; grhyatàm— podes levar; brahman— 
6 brahmana; kamam—conforme ela deseje; kanya—filha; svayamva- 
re—uma escolha pessoal. 


TRADUCAO 

Nas profundezas da água do rio Yamuna, Saubhari Rsi estava 
ocupado em austeridades quando viu um casal de peixes ocupado 
em atividade sexual. Com isto, ele percebeu o prazer da vida sexual, 
€ induzido por este desejo, foi ter com o rei Mândhata e pediu-lhe 
uma das filhas. Em resposta a este pedido, o rei disse: “Ó brahma- 
na, as minhas filhas podem aceitar qualquer esposo que elas mesmas 
escolherem.” 


SIGNIFICADO 
Este é o começo da história de Saubhari Rsi. De acordo com Visva- 
natha Cakravarti Thákura, Mandhatá era o rei de Mathura, e, sub- 
merso nas profundezas do rio Yamuna, Saubhari Rsi estava ocupado 


em austeridades. Ao sentir desejo sexual, o rsi emergiu da água e 
foi até o rei Mandhata para pedir que uma das filhas do rei setor- 
nasse sua esposa. 


VERSOS 41—42 


qa di sami: | 
ача паек E AA dieti 
mafia A AA | 
6 aim safira: sra: Пеи 


sa vicintyapriyam strinam 
jaratho "ham asan-matah 
vali-palita ejat-ka 
ity aha pratyudahrtah 


sadhayisye tathatmanam 
sura-strinam abhipsitam 

kim punar manujendranam 
iti vyavasitah prabhuh 
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sah—ele, Saubhari Muni; vicintya—matutando; apriyam—náo 
apreciado; strinam—pelas mulheres; jarathah—sendo frágil devido 
à velhice; aham-—eu; asat-matah—nào desejado por elas; vali—enru- 
gado; palitah—de cabelos grisalhos; ejat-kah—com a cabeca sempre 
tremendo; iti—dessa maneira; aham--eu; pratyudahrtah-—rejeitado 
(por elas); sadhayisye—agirei de tal maneira; tathã-—como; atmânam — 
meu-corpo; sura-strinâm-—às mulheres paradisíacas dos planetas ce- 
lestiais; abhipsitam-— desejável; kim—que: falar; .punah-—todavia; 
manuja-indrânam-—das filhas dos reis mundanos; iti—dessa maneira; 
vyavasitah—determinou; prabhuh—Saubhari, o místico grandemente 
poderoso. 






TRADUÇÃO 

Saubhari Muni pensou: Agora estou debilitado devido à velhice. 
Meu cabelo tornou-se grisalho, minha pele está flácida, e minha ca- 
beça treme sempre. Ademais, sou um yogi, Portanto, as mulheres 
não gostam de mim. Uma vez que o rei rejeitou-me dessa maneira, 
devo: modificar meu corpo de tal maneira que serei desejado não 
apenas pelas filhas de reis mundanos, mas até mesmo pelas mulheres 
celestiais. 

VERSO 43 


gee a qa ar gafa | 
A RAI agat UI 


munih pravesitah ksatrà 
kanyantahpuram rddhimat 

vrtah sa rüja-kanyàbhir 
ekam pañcasata varah 


munih—Saubhari Muni; pravesitah—admitido; ksatra—pelo men- 
sageiro do palácio; kanya-antahpuram—aos aposentos das princesas; 
rddhi-mat—extremamente opulentos sob todos os aspectos; vrtah— 
aceito; sah—ele; raja-kanyabhih—por todas as princesas; ekam—ele 
sozinho; pañcásata—de todas as cinqiienta; varah—o esposo. 





TRADUCÁO 
Em seguida, quando Saubhari Muni transformou-se numa pessoa 
bem jovem e bela, o mensageiro do palácio levou-o para o interior 
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dos aposentos das princesas, que eram extremamente opulentos. 
Todas as cingiienta princesas aceitaram-no então como seu esposo, 
embora ele fosse apenas um único homem. 


VERSO 44 


ami or aras aia! 
REA A a gA IAT 1199! 


tasar kalir abhüd bhüyaàms 
tad-arthe 'pohya sauhrdam 
mamáànurüpo nàyam va 
йі tad-gata-cetasâm 


tüsüm-—de todas as princesas; kalih—discórdia e desavenca; abhüt— 
houve; bhüyün—muita; fat-arthe—por causa de Saubhari Muni; 
apohya—abandonando; sauhrdam—uma boa relação; mama— 
minha; anurúpah—a pessoa adequada; na—náo; ayam—esta; vah— 
tua; ¡ti—dessa maneira; tat-gata-cetasam—sentindo-se atraídas a ele. 
TRADUÇÃO 
Depois disto, as princesas, sentindo-se atraídas a Saubhari Muni, 
abandonaram sua confraternidade e brigaram entre si, cada uma 


delas alegando; “Este homem é exatamente adequado a mim, e não 
a ti.” Dessa maneira, surgiu grande discórdia. 


VERSOS 45 — 46 


a fa 
aaa 1 
їч  атаїчаатиелға:- 
mwa атаач ч! 


1884 
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sa bahv=rcas tabhir aparaniya- 
tapah-sriyünarghya-paricchadesu 

grhesu nànopavanümalàmbhah- 
sarahsu saugandhika-kananesu 


maharha-Sayyasana-vastra-bhiisana- 
snánànulepübhyavahàra-màlyakaih 
svalankrta-stri-purusesu nityadã 
reme 'nugâyad-dvija-bhrhga-vandisu 


sah—ele, Saubhari Rsi; bahu-rcah—muito hábil em utilizar mantras 
védicos; tâbhih—com suas esposas; apâraniya-ilimitado; tapah— 
o resultado da austeridade; srivã—com opulências; anarghya—para- 
fernália própria para o gozo; paricchadesu—equipados com diferentes 
roupas e vestes; gr/tesu—na casa e nos aposentos; nünd—muitas va- 
riedades de; upavana—parques; amala—limpa; ambhah—água; sa- 
rahsu—nos lagos; saugandhika—muito perfumados; kdnanesu—nos 
jardins; mahá-arha—muito caras; $ayya—roupas de cama; asana— 
assentos; vastra—tecidos; bhüsana—ornamentos; snána—locais de 
banho; anulepa—sândalo; abhyavahãra—pratos saborosos; málya- 
kaih—e com guirlandas; su-alarikrta—devidamente vestidas e decora- 
das; stri--mulheres; purusesu—com homens também; niítyadá— 
constantemente; reme—desfrutavam; anugayat—acompanhados do 
canto de; dvija—pássaros; bhrnga—abelhas; vandisu—e cantores 
profissionais. 


TRADUCAO 

Porque Saubhari Muni era hábil em cantar mantras perfeitamen- 
te, suas rigorosas austeridades propiciaram-lhe um lar opulento, com 
roupas, adornos, criados e criadas devidamente vestidos e decora- 
dos, e muitas variedades de parques com lagos de águas cristalinas 
e com jardins. Nos jardins, perfumados por muitas variedades de 
flores, os pássaros chilreavam e as abelhas zumbiam, cercados pelos 
cantores profissionais. O lar de Saubhari Muni era amplamente pro- 
vido de camas e assentos luxuosos, ornamentos e locais de banho, 
e havia muitas variedades de cremes de sândalo, guirlandas de flores, 
e pratos saborosos. Cercado assim por opulenta parafernália, o Muni 
ocupava-se em afazeres familiares com suas numerosas esposas. 
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SIGNIFICADO 

Saubhari Rsi era um grande yogi. A perfeição ióguica torna dispo- 
niveis oito opulências materiais — animã, laghimã, mahima, prapti, 
'prakamya, isitva, vasitva e Kamüvasayita. Por forca de sua perfei- 
ção ióguica, Saubhari Muni-manifestou o que há de melhor no gozo 
material. A palavra bahv-rea significa “hábil em cantar mantras”. 
Assim como a opulência material pode ser alcançada através de mé- 
todos materiais comuns, pode também ser alcançada através de sutis 
processos mântricos. Através do canto de mantras, Saubhari Muni 
foi favorecido com opulência material, mas esta não é a perfeição 
da vida. Como será visto, Saubhari Muni ficou muito insatisfeito 
tom a opulência material e por isso deixou tudo, assumiu a ordem 
de vanaprastha, e voltou à floresta, conseguindo O sucesso final. 
Aqueles que não são: atma-tattva-vit, que não conhecem o valor da 
vida espiritual, podem satisfazer-se com a opulência material exter- 
na, mas aqueles que são átma-tattva-vit não se deixam arrastar pela 
opulência material. Esta instrução podemos obter através dos ensina- 
mentos extraídos da vida e atividades de Saubhari Muni. 


VERSO 47 
aia. 
Ra AR ARA, 118911 


yad-gàrhasthyarn (и ѕатуїкѕуа 
sapta-dvipavati-patih 

vismitah stambham ajahãt 
sârvabhauma-sriyânvitam 


!yat—aquele cuja; garhasthyam-—vida. familiar, vida. doméstica; 
fu—mas; samviksya—observando; sapta-dvipa-vati-patih—Maàndhà- 
tā, que era o rei do mundo todo, que consistia em sete ilhas; vismi- 
tah—ficou maravilhado; stambham-—orgulho devido a uma posição 
prestigiosa; ajahāt—ele abandonou; sarva-bhauma-—o- imperador 
do mundo todo; sriya-anvitam—abencoado com toda classe de opu- 
léncias. 


y TRADUCAO 
» Mãândhata, o rei do mundo todo, que consiste em sete ilhas, ficou 
maravilhado ao ver a opulência doméstica de Saubhari Muni. Assim, 
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ele abandonou o falso prestígio que adquirira em sua posição de im- 
perador do mundo. 


SIGNIFICADO 
Todos se orgulham de sua própria posição, mas aqui apresenta- 
se uma experiência marcante, na qual, diante da opulência de Sau- 
bhari Muni, o imperador do mundo todo sentiu-se derrotado no 
que se refere àquilo que a felicidade material possa oferecer nos 
mais diversos aspectos. 


VERSO 48 


ся abra Aaa ARA: 89: 1 
A) 


evam grhesv abhirato 
visayân vividhaih sukhaih 

sevamãno na câtusyad 
àjya-stokair ivànalah 


evam—dessa maneira; grhesu—nos afazeres domésticos; abhira- 
tah—estando sempre ocupado; visayan—parafernália material; vivi- 
dhaih—com muitas variedades de; sukhaih—=felicidade; sevamánah— 
desfrutando de; na—náo; ca—também; atusyat—satisfé-lo; ajya- 
stokaih—com gotas de gordura; iva-—-como; analah-—um fogo. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, Saubhari Muni experimentou gozo dos sentidos 
no mundo material, mas não estava absolutamente satisfeito, assim 
como o fogo jamais pára de arder se lhe fornecem constantemente 
gotas de gordura. 
SIGNIFICADO 
O desejo material é exatamente como um fogo ardente. Se o fogo 
é continuamente alimentado com gotas de gordura, o fogo aumenta 
cada vez mais e nunca se extingue. Portanto, se alguém se entrega 
à política de tentar satisfazer os desejos materiais cedendo aos im- 
pulsos da matéria, ele jamais será exitoso. Na civilização moderna, 
todos se ocupam em desenvolvimento económico, que é uma das 
maneiras de constantemente gotejar gordura no fogo material. Os 
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países ocidentais atingiram o ápice da civilização material, mas mesmo 
assim as pessoas estão insatisfeitas. Verdadeira satisfação é a cons- 
ciéncia de Krsna. Confirma isto o Bhagavad-g1ta (5.29), onde Krsna diz: 


bhoktãram yajria-tapasâm 
sarva-loka-mahesvaram 

suhrdarh sarva-bhütünürn 
jüatvà müm santim rcchati 


*Os sábios, conhecendo-Me como o objetivo ültimo:de todos os sa- 
crifícios e austeridades, o Senhor Supremo de todos os planetas e se- 
mideuses e o benfeitor e benquerente de todas as entidades vivas, 
aliviam-se das dores e misérias materiais.” Deve-se, portanto, adotar 
a consciência de Krsna e avançar em consciência de Krsna, seguindo 
adequadamente os principios reguladores. Então, pode-se alcançar 
uma eterna vida bem-aventurada; cheia de paz e conhecimento. 


VERSO 49 


a afma ANETAR: | 
al aaa AMARAL S 


sa kadàcid upüsina 
ãtmãpahnavam atmanah 

dadarsa bahv-rcácáryo 
mina-sanga-samutthitam 


»sah—ele, Saubhari Muni; kadacit—certo dia; upásinah—sentado; 
dima-apahnavam—descambando da plataforma de tapasya; atma- 
mah-—causado a si mesmo; dadarsa—observou; bahu-rca-acáryah— 
Saubhari Muni, que era hábil em cantar mantras; mina-sariga—as 
atividades sexuais de um peixe; samutthitam—causado por este inci- 
dente. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, certo dia em que Saubhari Muni, que era hábil em 
cantar mantras, estava sentado num lugar solitário, ele matutou 
sobre a causa de sua queda, a qual aconteceu porque ele simples- 
mente ficou impressionado com a atividade sexual de um peixe. 
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SIGNIFICADO 

Visvanatha Cakravarti Thakura comenta que Saubhari Muni caíra 
de sua austeridade devido a uma vaisnava-aparâdha. A história narra 
que, quando Garuda quis comer peixes, Saubhari Muni fez questão 
de abrigá-los. Visto que os planos de Garuda foram frustrados, e 
ele, portanto, não conseguiu alimentar-se, Saubhari Muni decer- 
to cometeu uma grande ofensa contra um vaisnava. Devido a esta 
vaisnava-aparâdha, uma ofensa aos pés de lótus de um vaisnava, 
Saubhari Muni caiu de sua elevada posição de tapasya mística. Por- 
tanto, ninguém deve atrapalhar as atividades de um vaisnava. Esta 


é a lição que devemos aprender neste incidente vivido por Saubhari 
Muni. 


VERSO 50 

ме #8 qua R Вата 
aa: aaia I 

sep qM 


gemia mm fs gá qq «elt 


aho imam pasyata me vinasam 
tapasvinah sac-carita-vratasya 

antarjale vári-cara-prasangát 
pracyàvitam brahma ciram dhrtam yat 


аһо—аі de mim; imam--isto; pasyata—v& só; me—minha; vi- 
nüsam—Qqueda; tapasvinah—que era um místico tào grandioso, rea- 
lizando austeridade; sat-carita—de caráter excelente, seguindo todas 
as regras e regulações necessárias; vratasya—de alguém que estrita- 
mente fizera um voto; antah-jale-—nas profundezas da água; vári-cara- 
prasarngãt —devido às atividades dos seres aquáticos; pracyâvitam— 
caído; brahma-—das atividades em que o Brahman é compreendido 
ou em que se executa austeridade; ciram—por um longo tempo; 
dhrtam— executadas; yat—as quais. 


TRADUÇÃO 
Ai de mim! Enquanto praticava austeridade, mesmo nas profun- 
dezas da água, e enquanto seguia todas as regras e regulações prati- 
cadas pelas pessoas santas, perdi os resultados de minhas grandes 
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austeridades, simplesmente porque fiquei interessado nas atividades 
sexuais de um peixe. Todos devem prestar atenção a esta queda e 
tirar disto uma grande lição. 


VERSO 51 


ag aaa firqqadtai gua: 
aña «атат 
ca añ aa E 
guias яч аала: ичен 


запгат tyajeta mithuna-vratinam mumuksuh 
sarvâtmanã na visrjed bahir-indriyani 
ekas caran rahasi cittam ananta ise 
yunjita tad-vratisu sadhusu cet prasangah 


sargam-—associação; tyajeta—devem abandonar; mithuna-vrati- 
nàm-—de uma pessoa ocupada em atividades sexuais, aprovadas ou 
censuradas; mumuksuh-—pessoas que desejam liberação; sarva-atma- 
ná—sob todos os aspectos; na—náo; visrjet—empregam; bahih-in- 
driyani—sentidos externos; ekah—sozinhas; caran—movendo-se; 
rahasi—num- lugar solitário; cittam—o coragáo; anante T$e—fixo 
nos pés de lótus da ilimitada Suprema Personalidade de Deus; yuñ- 
Jita—alguém pode ocupar-se; tat-vratisu—com pessoas da mesma 
categoria (que desejam libertar-se do cativeiro material); sadhusu— 
semelhantes pessoas santas; cet—se; prasarigah—ele quer associacáo. 


TRADUCAO 

Alguém que deseja libertar-se do cativeiro material deve abando- 
nar a companhia de pessoas interessadas em vida sexual e não deve 
empregar seus sentidos em afazeres externos [isto é, em ver, ouvir, 
falar, caminhar e assim por diante), mas deve sempre permanecer 
em lugar solitário, fixando toda a sua mente nos pés de lótus da ili- 
mitada Personalidade de Deus, é se acaso quiser alguma associação, 
deve associar-se com pessoas cujas ocupações se coadunem com as 
suas. 
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SIGNIFICADO 
Saubhari Muni, mostrando as conclusões tiradas de sua experiência 
prática, instrui-nos que as pessoas interessadas em chegar ao outro 
lado do oceano material devem abandonar a companhia de pessoas 
que gostam de vida sexual e de acumular dinheiro. Isto também é 
aconselhado por Sri Caitanya Mahãprabhu: 


niskiñcanasya bhagavad-bhajanonmukasya 
рйгат рагат jigamisor bhava-sâgarasya 
sandarsanarn visayinam atha yositàm ca 
hà hanta hanta visa-bhaksanato "py asadhu 
(Caitanya-candrodaya-nátaka 8.27) 


“Oh! para alguém que deseja seriamente cruzar o oceano material 
€ ocupar-se em transcendental servico amoroso ao Senhor sem moti- 
vação material, ver um materialista ocupado em gozo dos sentidos 
€ ver mulheres que tém esse mesmo tipo de interesse é mais abomi- 
nável do que beber veneno deliberadamente.”* 

Aquele que deseja libertar-se por completo do cativeiro material 
deve ocupar-se no, transcendental serviço amoroso ao Senhor; Ele 
não deve associar-se com visayi — pessoas materialistas ou interessa- 
das.em vida sexual. Todo materialista interessa-=se por sexo. Assim, 
sem rodeios, aconselha-se que as pessoas de elevada santidade evitem 
associar-se com aqueles que têm inclinações materialistas. Srila Narot- 
tama dása Thákura também recomenda que as pessoas ocupem-se 
em servir aos àcaryas; e no caso de quererem associação, devem 
buscar a companhia de devotos (fâridera carana sevi bhakta-sane 
vãsa). O movimento da consciência de Krsna está abrindo muitos 
centros simplesmente para fazer devotos de modo que, associando-se 
com os membros destes centros, as pessoas automaticamente percam 
o interesse pelos assuntos materiais. Embora isto se trate de uma 
proposta ambiciosa, esta associação está mostrando-se eficaz graças 
à misericórdia de Sri Caitanya. Mahàprabhu. Associando-se gradual- 
mente com os membros do movimento da consciéncia de Krsna, co- 
mendo prasáda e participando do canto do mantra Hare Krsna, as 
pessoas comuns. estào. elevando-se. muito. Saubhari Muni. lamenta 
o fato de que. ele teve má associação, mesmo nas. profundezas da 
água. Devido à má associação com o. peixe ocupado em atividade 
sexual, ele acabou caindo. Portanto, um lugar solitário também não 
é seguro, a menos que haja boa associação. 
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VERSO 52 


CRANAR AAA 
tarada ‘чаена: 1 
чип: Ича 


ekas tapasvy aham athâmbhasi matsya-sangãt 
panicüsad üsam uta parca-sahasra-sargah 

nüntam vrajamy ubhaya-krtya-manorathünüm 
maya-gunair hrta-matir visaye 'rtha-bhàvah 


ekah—apenas um; fapasvi—grande sábio; aham—eu; atha—assim; 
ambhasi—na água profunda; matsya-sangat—ao associar-se com 
O peixe; paricasat—cinquenta; asam-—obtive esposas; uta—e que 
dizer de gerar cem filhos em cada uma delas; pañca-sahasra-sargah— 
procriação de cinco mil; na antam-—nenhum fim; vrajâmi—posso 
encontrar; ubhaya-krtya—deveres desta vida e da próxima; manora- 
thànüm-—invencóes mentais; máyd-gunaih—influenciado pelos modos 
da natureza material; Arta—perdido; mati visaye—grande atração 
pelas coisas materiais; artha-bhâvah—temas de interesse próprio. 


TRADUÇÃO 

No começo, eu estava sozinho e ocupado em realizar as austerida- 
des da yoga mística; mais tarde, porém, devido à associação com 
o peixe que estava ocupado em sexo, desejei casar-me. Então, tornei- 
me o esposo de cingiienta mulheres, e em cada uma delas gerei cem 
filhos, e assim minha família recebeu esses cinco mil membros. Pela 
influência dos modos da natureza material, caí, pensando que seria 
feliz na vida material. Mas vejo que meus desejos de obter gozo ma- 
terial nunca terminam, nem nesta vida, nem na próxima. 


VERSO 53 
vdqu a a ara: 1 
qá MARA: zaa: N 
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evarn vasan grhe kalam 
virakto nyásam asthitah 

vanam jagámünuyayus 
tat-patnyah pati-devatah 


evam-—dessa maneira; vasan—vivendo; grhe—no lar; kalam—o 
tempo passando; viraktah—desapegou-se; nyasam—na ordem de 
vida renunciada; asthitah—situou-se; vanam—á floresta; jagama— 
ele foi; anuyayuh—era seguido por; tat-patnyah—todas as suas es- 
posas; pati-devatah—porque o ünico objeto adorável delas era seu 
esposo. 


TRADUÇÃO 
Dessa maneira, durante algum tempo, ele passou sua vida envol- 
vido com afazeres domésticos, porém, depois, desapegou-se do gozo 
material, Para renunciar à associação material, aceitou a ordem de 
vânaprastha e foi para a floresta, Suas devotadas esposas seguiram- 
no, pois seu esposo era seu único abrigo. 


VERSO 54 


TATA ARARAS | 
яа gia AAA ИЧ 


tatra taptvã tapas tiksnam 
ütma-darsanam atmavàn 

sahaivâgnibhir atmânam. 
yuyoja paramátmani 


tatra—na floresta; taptva—executando austeridade; tapah—a aus- 
teridade com base em princípios reguladores; tiksnam-—mui severa- 
mente; âtma-darsanam-—que favorece a auto-realização; йїтауйл— 
versado no eu; saha—com; eva—decerto; agnibhih—fogo; atmanam— 
0 eu pessoal; yuyoja—ele ocupou-se; parama-atmani—lidando com 
a Alma Suprema. 


TRADUÇÃO 
Quando Saubhari Muni, que era inteiramente versado no eu, foi 
para a floresta, ele realizou severas penitências. Dessa maneira, no 
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fogo do momento da morte, ele ocupou-se definitivamente a serviço 
da Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Na hora da morte, o fogo queima o corpo grosseiro, e caso deixe 
de haver desejos de gozo material, o corpo sutil também acaba, e 
dessa maneira sobra apenas a alma pura. Confirma isto o Bhagavad- 
'glta (tyaktva deharh punar janma naiti), Se alguém se livra-do cati- 
veiro que lhe é imposto pelos corpos materiais grosseiro e sutil e se 
ele permanece uma alma pura, ele retorna ao lar, retorna ao Supremo, 
para ocupar-se a serviço do Senhor. Tyaktvã deham punar janma 
naiti mâm eti: ele volta ao lar, volta ao Supremo. Assim, parece 
que Saubhari Muni alcançou essa etapa perfeita. 


VERSO 55 


aa a al 


urna añ rafa ran 


tah sva-patyur mahãrâja 
niriksyadhyütmikim gatim 

anviyus tat-prabhàvena 
agnim атат іуйгсіѕаћ 


tüh—todas as esposas de Saubhari; sva-patyuh—com seu próprio 
esposo; maharaja—ó rei Pariksit; niriksya—observando; adhyütmi- 
'Kkim—espiritual; gatim—progresso; anviyuh—seguiram; tat-prabhave- 
'na—por influência de seu esposo (embora elas fossem desqualificadas, 
por influência de seu esposo também puderam ir ao mundo espi- 
ritual); agnim—no fogo; Santam—imergirem por completo; iva— 
tomo; arcisah—as chamas. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, observando o progresso que seu esposo al- 
cançou em existência espiritual, as esposas de Saubhari Muni, através 
do seu poder espiritual, também foram capazes de entrar no mundo 
espiritual, assim como a chama de um fogo cessa quando o fogo 
se extingue. 
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SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (9.32): strivo vaisyãs tathã 
Südràüs te "pi yanti param gatim. As mulheres não são tidas como 
muito capacitadas a seguir os princípios espirituais, porém, se uma 
mulher é assaz afortunada para obter um esposo adequado, que seja 
avançado espiritualmente, e se ela sempre se ocupa em servi-lo, re- 
cebe também o mesmo benefício alcançado por seu esposo. Aqui, 
afirma-se claramente que, por influência de seu esposo, as esposas 
de Saubhari Muni também entraram no mundo espiritual. Elas não 
tinham condição alguma, porém, como eram fiéis seguidoras de seu 
esposo, também entraram no mundo espiritual com ele, Logo, a 
mulher deve ser uma serva fiel de seu esposo, e se © esposo for avan- 
çado na vida espiritual, a mulher naturalmente obterá a oportunidade 
de ingressar no mundo espiritual. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Sexto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “A queda 
de Saubhari Muni”. 


CAPÍTULO SETE 


Os descendentes do rei Mandhata 


Neste capítulo, descrevem-se os descendentes do rei Mandhata, e 
com relação a isto, são também contadas as histórias de Purukutsa 
€ Hariscandra. 

O filho mais proeminente de Māndhātā foi Ambaārīşa, cujo filho 
foi Yauvanašva, e cujo filho foi Hārīta. Estas três personalidades 
eram o que havia de melhor na dinastia de Māndhātā. Purukutsa, 
outro filho de Mandhatã, casou-se com a irmã das serpentes (sarpa- 
gana) chamada Narmada. O filho de Purukutsa foi Trasaddasyu, 
cujo filho foi Anaranya. O filho de Anaranya foi Haryasva, o filho 
de Haryasva foi Práruna, o filho de Práruna foi Tribandhana, e o 
“filho de Tribandhana foi Satyavrata, também conhecido como Tri- 
Sanku. Quando Trisanku raptou a filha de um brãhmana, seu pai 
amaldiçoou-o porque ele executou este ato pecaminoso, e Trisanku 
“tornou-se um candâla, pior do que um siúdra. Mais tarde, pela in- 
fluência de Visvâmitra, ele elevou-se aos planetas celestiais, porém, 
pela influência dos semideuses, ele voltou a cair. Entretanto, por 
influência de Visvamitra, sua queda-não foi completa. O filho de 
Trisanku foi Hariscandra. Hariscandra certa vez realizou um Rája- 
súya-yajña, mas Visvâmitra astutamente pegou todas as posses de 
Hariscandra como uma contribuição daksinã e castigou Hariscandra 
de várias maneiras. Por causa disso, surgiu uma desavença entre 
Vi$vamitra e Vasistha. Hariscandra não tinha filhos, porém, a con- 
selho de Nārada, adorou Varuna e com isto obteve um filho chamado 
'Rohita. Hariscandra prometeu que Rohita seria sacrificado em um 
Varuna-yajfia. Varuna insistentemente lembrava a' Haricandra a 
realização deste yajria, mas o rei, devido à afeição por seu filho, 
apresentou vários argumentos para evitar sacrificá-lo. Assim, o tempo 
passou, e gradualmente seu filho cresceu. Para proteger sua vida, 
o garoto então pegou de arco e flechas'e partiu para a floresta. En- 
quanto isto, em casa, Hariscandra sofria de hidropisia devido a 
uma investida de Varuna. Ao receber a notícia de que seu pai estava 
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adoentado, Rohita quis retornar á capital, mas o rei Indra advertiu-o 
de que não tomasse esta atitude. Seguindo as instruções de Indra, 
Ronhita viveu na floresta por seis anos e depois voltou para casa. Ro- 
hita adquiriu Sunahsepha, o segundo. filho de Ajigarta, e deu-o a 
seu pai, Hariscandra, para que ele fosse usado como o animal a ser 
imolado no sacrifício. Dessa maneira, o sacrifício foi realizado, Varu- 
na e os outros semideuses foram apaziguados, e Hariscandra livrou-se 
da doença. Neste sacrifício, Vi$vamitra foi o sacerdote hota, Jama- 
dagni foi o adhvaryu, Vasistha, o brahma, e Ayasya, o udgata. O 
rei Indra, estando muito satisfeito com o sacrifício, deu a Hariscan- 
dra uma quadriga de ouro, e Visvâmitra deu-lhe conhecimento trans- 
cendental. Então, Sukadeva Gosvami descreve como Hariscandra 
alcançou a perfeição. 


VERSO 1 


ATA TA 
mena: gai asa: fa: 1 
far ятї vd da: | 
ARO AST A N 


sri-suka uvãca 
mündhütuh putra-pravaro 
yo “mbarisah prakirtitah 
pitâmahena pravrto 
yauvanásvas tu tat-sutah 
haritas tasya putro 'bhün 
mandhatr-pravarà ime 


sri-sukah uvaca-—Sri SŠukadeva Gosvàmi  disse; mandhatuh—de 
Maãndhatã; putra-pravarah—o filho proeminente; yah—aquele que; 
ambarisah—chamado Ambarisa; praktrtitah—célebre; pitamahena— 
por-seu avó Yuvanagva; pravrtah—aceito; yauvanasvah—chamado 
Yauvanasva; tu—e; tat=sutah—o filho de Ambarisa; haritah-—cha- 
mado Harita; tasya—de Yauvanásva; putrah—o filho; abhut—tor- 
naram-se; mandháatr—na dinastia de Mándháta; pravarah—muito 
proeminentes; ime—todos eles. 
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TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvàmi disse: O mais proeminente entre os filhos de 
Mandhatã foi aquele que é célebre como Ambarisa. Ambarisa foi 


"mceito como filho por seu avó Yuvanasva. Ambarisa teve um filho 


chamado Yauvanāśva, e o filho de Yauvanasva foi Harita. Na di- 
nastia Màndhátà, Ambarisa, Hárita e Yauvanasva destacaram-se 
muito. 

VERSO 2 


Aa AENA GEA a: 1 
aaa sr gare 11 5 11 


narmada bhratrbhir dattà 
purukutsaya yoragaih 

taya rasátalam nito 
bhujagendra-prayuktayà 


narmadá—de nome Narmada; bhratrbhih—por seus irmáos; dat- 
1a—foi dada em caridade; purukutsaya—a Purukutsa; ya—aquela 
que; uragaih—pelas serpentes (sarpa-gana); taya—por ela; rasátalam— 
à região inferior do Universo; nitah—foi levado; bhujaga-indra- 
prayukta) ocupada por Vásuki, o.rei das serpentes. 





TRADUÇÃO 

Os irmãos da serpente Narmadã escolheram-na para casar-se com 
Purukutsa. Por ordem de Vasuki, ela levou Purukutsa à região infe- 
rior do Universo. 

SIGNIFICADO 

Antes de descrever os descendentes de Purukutsa, o filho de Man- 
dhata, Sukadeva Gosvâmi descreve primeiro como Purukutsa casou- 
se com Narmada, que foi induzida a levá-lo à região inferior do 
Universo. 

VERSO 3 


чечня ая чета чае | 
атта: асај ERA NR 


gandharvan avadhit tatra: 
vadhyân vai visnu-sakti-dhrk 
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nãgal labdha-varah sarpad 
abhayam smaratàm idam 


gandharvan—os habitantes de Gandharvaloka; avadhit—ele matou; 
tatra—lá (na regiáo inferior do Universo); vadhyan—=que mereciam 
ser mortos; vai—na verdade; visnu-Sakti-dhrk—sendo dotado de 
poder pelo Senhor Visnu; nágat—das Nagas; labdha-varah—tendo 
recebido uma béngáo; sarpat—contra as serpentes; abhayam—prote- 
ção; smaratâm-—para aqueles que se lembrarem; idam—deste episódio. 


TRADUÇÃO 
Ali em Rasátala, a região inferior do Universo, Purukutsa, sendo 
dotado de poder pelo Senhor Visnu, conseguiu matar todos os Gan- 
dharvas que mereciam ser mortos. Purukutsa recebeu das serpentes 
a bênção de que todo aquele que se lembrasse desta história que re- 
lata como Narmadá o levou à região inferior do Universo ficaria 
protegido contra o ataque das serpentes. 


VERSO 4 


T: E ÅSTA БА | 
raras fra: 11811 


trasaddasyuh paurukutso 
yo 'naranyasya deha-krt 
haryasvas tat-sutas tasmãt 
prüruno "tha tribandhanah 


trasaddasyuh—chamado Trasaddasyu; paurukutsah—o filho de 
Purukutsa; yah—quem; anaranyasya—de Anaranya; deha-krt—o 
pai; haryasvah-=chamado Haryasva; tat-sutah—o filho de Anara- 
nya; tasmãt-—dele (Haryasva); prârunah—chamado Práruna; atha— 
então, de Práruna; tribandhanah—seu filho, Tribandhana. 


TRADUÇÃO 
O filho de Purukutsa foi Trasaddasyu, o pai de Anaranya. O filho 
de Anaranya, Haryasva, foi o pai de Práruna. Prãruna foi o pai 
de Tribandhana. 


Os descendentes do rei Mandhátà 


VERSOS 5-6 


ча a RA A 
avd TA A ll 
ачай яа: атаб 8. 4 
чп зата: тта aaa 


tasya satyavratah putras 
trisankur iti visrutah 

práptas candalatam $йрйа 
guroh kausika-tejasã 


sasariro gatah svargam 
adyapi divi drsyate 

patito 'vak-Sira devais 
tenaiva stambhito balat 


""fasya—de Tribandhana; satyavratah—chamado Satyavrata; pu- 
trah—o filho; trisankuh—chamado Trisanku; jti—assim; visrutah— 
célebre; praptah—obteve; cándalatim—a qualidade de candala, 
mais baixo do que um $adra; Sapat—da maldigáo; guroh—de seu 
pai; kausika-tejasa—pelo poder de Kausika (Visvámitra); sa-Sari- 
rah—enquanto neste corpo; gatah—foi; svargam—ao planeta ce- 
lestial; adya api—até hoje; divi—no céu; dr$yate—pode ser visto; 
pütitah—tendo caído; avak-sirüh—com sua cabeça dirigida para 
baixo; devaih-—pelo poder dos semideuses; tena—por Visvámitra; 
eva—na verdade; stambhitah—fixo; balat—pelo poder superior. 


TRADUÇÃO 

O filho de Tribandhana foi Satyavrata, que se tornou célebre com 
o nome de Trisanku. Porque raptou a filha de um brãhmana quando 
ela estava se casando, seu pai amaldiçoou-o a tornar-se um candáãla, 
inferior a um sadra. Depois, por influência de Visvamitra, ele, em 
seu corpo material, foi ao sistema planetário superior, aos planetas 
celestiais, porém, devido ao poder dos semideuses, voltou a cair. En- 
tretanto, pelo poder de Visvamitra, ele não chegou a completar sua 
“queda; mesmo hoje em dia, ainda pode-se vê-lo suspenso no céu, 


“de ponta-cabeça. 
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VERSO 7 


Je de Rating: d 
ÑO чї чї шї 11 1 


traisankavo hariscandro 
visvamitra-vasisthayoh 

yan-nimittam abhüd yuddham 
paksinor bahu-varsikam 


traisankavah—o filho de Trisañku; hariscandrah—chamado Ha- 
ri$candra; visvamitra-vasisthayoh—entre Vi$vàmitra e Vasistha; yat- 
nimittam—devido a Hariscandra; abhiit—houve; yuddham—uma 
grande luta; paksinoh—ambos os quais converteram-se em pássaros; 
bahu-varsikam—por muitos anos: 


TRADUÇÃO 
O filho de Trisanku foi Hariscandra. Devido a Hari$candra, houve 
uma desavenca entre Vi$vàmitra e Vasistha, que, tendo se transfor- 
mado em pássaros, lutaram entre si por muitos anos. 


SIGNIFICADO 

Visvámitra e Vasistha viviam se: desentendendo. Anteriormente, 
Visvâmitra era um ksatriya, que, submetendo-se a rigorosas austeri- 
dades, queria tornar-se brühmana, mas Vasistha não concordou 
em aceitá-lo. Dessa maneira, sempre houve discórdia entre os doi 
Mais tarde, entretanto, Vasistha aceitou devido ao fato de que Vis- 
vâmitra tinha a capacidade de perdoar. Certa vez, Hariscandra rea- 
lizou um yajña do qual Visvámitra era o sacerdote, mas Visvàmitra, 
estando irado contra Hariscandra, tirou-lhe todas as posses, dando 
a justificação de'que elas eram uma contribuição de daksinã. Vasis- 
tha, entretanto, não gostou disso, e portanto desencadeou-se uma 
luta entre Vasistha e Visvâmitra. A luta tornou-se tão severa que 
cada um deles amaldiçoou o' outro. Um deles disse: “Tomara que 
te tornes um pássaro”, e o outro disse: “Oxalá te tornes um pato” 
Assim, ambos tornaram-se aves e, devido a Hariscandra, continua- 
ram a lutar por muitos anos. Podemos ver que um yogi místico tão 
grandioso como Saubhari tornou-se vítima do gozo dos sentidos, e 
sábios tão elevados como Vasistha e Visvâmitra tornaram-se aves. 
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desta maneira que o mundo material funciona. Abrahma-bhuva- 
loküh punar avartino “rjuna: Dentro deste mundo material, ou 
dentro deste Universo, por mais elevadas que sejam as qualidades 
“materiais de alguém, ele deve sofrer condições tais como nascimen- 
to, morte, velhice e doença (janma-mrtyu-jarã-vyadhi). Portanto, 
"Krsna diz que este mundo material é simplesmente miserável (duh- 
Khalayam asasvatam). O Bhãgavatam diz que padar padam. yad 
vipadam: aqui, existe perigo a cada passo. Logo, como o movimento 
da consciéncia de Krsna proporciona ao ser humano a oportunidade 
de escapar deste mundo material simplesmente cantando o mantra 
Hare Krsna, este movimento é a maior bênção para a sociedade hu- 
mana. 
E 


VERSO 8 
AO Иттей TRC 1 
qe жей яа: UO SS WWE l| ¿ ll 
so 'napatyo visanndtmá 
nàradasyopadesatah 


varunam saranarh yâtah 
putro me jàyatam prabho 


sah—esse Hariscandra; anapatyah-—nào- tendo filhos; visanna- 
ütmà—portanto muito triste;-naradasya—de Nàrada; upadesatah— 
pelo conselho; varunam-—em Varuna; saranam yatah—refugiou-se; 
putrah—um filho; me—meu; jayatam—que ele паѕс̧а; prabho—6 
meu senhor. 


i TRADUÇÃO 

“Hariscandra não tinha filhos e portanto era extremamente melan- 
«ólico. Certa vez, portanto, seguindo o conselho de Nárada, ele re- 
fugiou-se em Varuna e disse-lhe: “'Meu senhor, não tenho filhos. 
Poderias fazer a gentileza de dar-me um?” 


VERSO 9 


аб 99 ve Rat zd 
A eda quam fee: 11 41 
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yadi viro maharája 
tenaiva tvam yaje iti 

tatheti varunenásya 
¡putro jatas tu rohitah 


yadi—se; virah—houwver um filho; mahàraja—ó Maharàja Parik- 
sit; tena eva--com esse mesmo filho; tvam—a: ti; yaje—oferecerei 
um sacrifício; iti-=assim; tathã-—como desejas; iti—assim aceito; va- 
runena-—por Varuna; asya—de Maharaja Hariscandra; putrah—um 
filho; yatah—nasceu; tu==na verdade; rohitah—chamado Rohita. 





TRADUCAO 
Ó rei Pariksit, Hariscandra implorou a Varuna: “Meu senhor, 
se eu obtiver um filho, com este filho realizarei um sacrifício para 
a tua satisfação.” Quando Hariscandra disse isto, Varuna respon- 
deu: “Assim acontecerá.” Devido à bênção concedida por Varuna, 
Hariscandra gerou um'filho chamado Rohita. 





VERSO 10 


SKI: A ETAPA A rere isa 
аер чает: апач rent affi 102 ol 


Jjatah suto hy anenànga 
тат yajasveti so “bravit 

yadà pasur:nirdasah syàd. 
atha medhyo bhaved iti 


Jatah—nasceu; sutah—um filho; hi—na verdade; anena—com esse 
filho; anga—ó Hariscandra; mam—a' mim; yajasva—oferece sacri- 
fício; iti--assim; sah-—ele, Varuna; abravit—disse; yada--quando; 
pasuh-—um animal; nirdasah-—completa dez dias; syat—deve tornar- 
se; atha—entào; medhyah—adequado para ser oferecido em sacrifi- 
cio; bhavet—torna-se; ¡ti—assim (Hariscandra disse). 


TRADUCAO 
Depois, quando a crianca nasceu, Varuna aproximou-se de Haris- 
candra e disse: “ Agora tens um filho. Com este filho podes oferecer- 
me um sacrifício.'* Em resposta a isto, Hariscandra, disse: “Somente 
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dias após o seu nascimento é que um animal torna-se adequado 
o sacrifício.” 
VERSO 11 


farsa amame asa! 
a era RARA IN 


nirdase ca sa àgatya 
yajasvety aha so *bravit 

dantàh pasor yaj jayerann 
atha medhyo bhaved iti 


"nirdase—depois de dez dias; ca-—também; sah—ele, Varuna; dga- 
chegando ali; yajasva—agora, sacrifica; iti—assim; aha—disse; 
h—ele, Hariscandra; abravit—respondeu; dantah—os dentes; pa- 
h—de um animal; yat—quando; jayeran—aparecem; atha—entáo; 
Ihyah—pronto para ser sacrificado; bhavet-—tornar-se-á; iti— 


bin: TRADUÇÃO 
“Passados dez dias, Varuna veio novamente e disse a Hariscandra: 
, podes realizar o sacrificio.” Hariscandra respondeu: “Quando 
começa a desenvolver dentição, um animal torna-se então bastante 
para ser sacrificado.” 


VERSO 12 


Z= sr AA a ea 915994 1 
чап чаеета 41 яч ER 1122 


dantà jàtà yajasveti 
sa pratyahütha so 'bravit 
yadà patanty asya dantà 
i atha medhyo bhaved iti 
` 
dantüh—os dentes; jatah—cresceram; yajasva—agora, sacrifica; 
Ш—аззїтї; заһ—ее, Varuna; pratyaha—disse; atha—nisto; sah— 
, Hariscandra; abravit-—respondeu; yada-—quando; patanti—caem; 
seus; dantah—dentes; atha—entáo; medhyah—adequado para 
sacrificio; bhavet—tornar-se-á; ¡ti—assim. 
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TRADUÇÃO 
Quando os dentes cresceram, Varuna veio e disse a Hariscandra: 
*““Agora cresceram os dentes do animal, e podes realizar o sacrifício.” 
Hariscandra respondeu: “Quando todos os dentes caírem, então ele 
estará em condições de ser sacrificado," 


VERSO 13 


iS | 
атча: ча ares qa Ён: 00801 


pasor nipatità dantà 
Yajasvety âha so "bravit 

yadà pasoh punar dantã 
jàyante "tha pasuh sucih. 





pasoh—do animal; nipatitah—caíram; dantáh—os. dentes; yaja- 
sva—agora, sacrifica-o; iti—assim; àha—disse (Varuna); sah—ele, 
Hariscandra; abravit—respondeu; yada—quando; pasoh—do ani- 
mal; punah-—novamente; dantáh—os dentes; jayante—crescerem; 
atha—entáo; pasuh—o animal; Sucih—estará puro para ser sacrificado. 


TRADUÇÃO 
Quando os dentes cairam, Varupa retornou e disse a Hariscand 
“Agora, os dentes do animal caíram, e podes realizar o sacrificio. 
Mas Hariscandra respondeu: “Quando os dentes do animal cresce- 
rem novamente, então, ele será bastante puro para ser sacrificado. 








VERSO 14 


a sedis mener яа 1 
AMARA AS E UA 11281 


punar jàtà yajasveti 
sa pratyahatha so 'bravit 
sáannahiko yada rajan 
rajanyo 'tha pasuh sucih 
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punah—novamente; jatah-—eresceram; yajasva—agora, oferece 
sacrifício; iti—assim; sah-—ele,: Varuna; pratyaha—respondeu; 
'ha—em seguida; sah—ele, Hariscandra; abravit—disse; sánnahi- 
'h—capaz de equipar=se com um escudo; yada-— quando; rãjan—ó 
i Varuna; rajanyah—o ksatriya; atha—entáo; pasuh—o animal 
de sacrifício; sucih-—torna-se purificado. 
jy 
' TRADUÇÃO 
“Quando os dentes cresceram novamente, Varuna veio e disse a Ha- 
'riscandra: “Agora, podes realizar o sacrifício.” Mas Hariscandra 
disse-lhe então: “Ó rei, quando o animal do sacrifício torna-se um 
riya e é capaz de defender-se para lutar com o inimigo, então, 
ele estará purificado.” 


VERSO 15 


R quam калп! 


a qup d ub чыйт їч! 


iti putrünurügena 
sneha-yantrita-cetasã 

kalarn- varicayatà tam tam 
ukto devas tam aiksata 


iti—dessa maneira; putra-anurâgena-—devido à afeição pelo filho; 
sneha-yantrita-cetasa—sua mente estando dominada por essa afei- 
qo; kalam—tempo; varicayatü—enganando; tam--a ele; tam—isto; 
uktah—disse; devah—o semideus Varuna; tam—a ele, Hariscandra; 
aiksata--esperou pelo cumprimento de sua promessa. 
L TRADUÇÃO 
» Hariscandra na verdade estava muito apegado a seu filho. Devi- 
do a esta afeição, ele pediu que o semideus Varuna esperasse. Assim, 
Varuna ficou esperando que o tempo chegasse. 


VERSO 16 


iaa а: жй Бей | 
тийчї Sem 119411 
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rohitas tad abhijnaya 
pituh karma cikirsitam 
prâna-prepsur dhanus-pânir 
aranyam pratyapadyata 


rohitah—o filho de Hariscandra; tat—este fato; abhijfidya—tendo 
entendido completamente; pituh—de seu pai; karma—agáo; ciktrsi- 
tam—que ele estava a ponto de' fazer; prâna-prepsuh—desejando 
salvar sua vida; dhanuh-pânih—pegando de seu arco e flechas; ara- 
nyam--para a floresta; pratyapadyata—partiu. 


TRADUÇÃO 
Rohita pôde entender que seu pai tencionava oferecé-lo como 
um animal de sacrifício. Portanto, só para salvar-se da morte, ele 
equipou-se com arco e flechas e partiu para a floresta. 


VERSO 17 


Вай qemmei Чеп GER | 
ават тата. «ед: sera II? oi 


pitaram varuna-grastam 
srutvã játa-mahodaram 
rohito grâmam eyâya 
tam indrah pratyasedhata 


pitaram—no: que se refere a seu pai; varuna-grastam—tendo sido 
atacado de hidropisia, provocada por Varuna; $rutva—após ouvir; 
Jata—aumentara; maha-udaram—abdómen inchado; rohitah—seu 
filho Rohita; gramam eyaya—quis voltar para a capital; tam—a ele 
(Rohita); indrah—o rei Indra; pratyasedhata—proibiu de ir até lá. 


TRADUÇÃO 
Ao tomar conhecimento de que, devido a Varuna, seu pai fora 
atacado de hidropisia e ficara com 0 abdômen enorme, Rohita dese- 
jou retornar à capital, mas o rei Indra proibiu-o de tomar esta atitude. 
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VERSO 18 
уй: тя gei Aida: d 
RARA ASAS AA 11? ell 


bhümeh paryatanam punyam 
tirtha-ksetra-nisevanaih 
rohitayadisac chakrah 
so "py aranye 'vasat samüm 


bhúmeh—da superfície do mundo; paryatanam=—viajando aos; 

inyam—lugares sagrados; tirtha-ksetra—lugares de peregrinacáo; 
nisevanaih—servindo ou indo a esses lugares e vindo deles; rohi- 
áya—a Rohita; adisat—ordenou; $akrah—=o reiindra; sah—ele, Ro- 
hita; api —1ambém; aranye—na floresta; avasat—viveu; samám—por 
um ano. 


TRADUÇÃO 
- O rei Indra aconselhou Rohita a peregrinar por diferentes lugares 
los, pois essas atividades são deveras piedosas. Seguindo esta 
instrução, Rohita andou na floresta por um ano. 


VERSO 19 


wj fed qd чай чай ап | 
Tere efa зї етк 1181 


evam dvitiye trtiye 

m caturthe paricame tathã 
Q0 abhyetyabhyetya sthaviro 
Mh vipro bhütvüha vrtra-hà 
Qe 

evam-—dessa maneira; dvitive—no segundo ano; trtiye—no tercei- 
To ano; caturthe—no quarto ano; paricame—no quinto ano; tathà— 
bem como; abhyetya—aparecendo diante dele; abhyetya—novamente 
aparecendo diante dele; sthavirah—um homem muito idoso; viprah— 
um brahmana; bhütva—tornando-se assim; dha—dizia; vrtra-ha— 
Indra. 
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TRADUÇÃO 
Dessa maneira, no fim do segundo, terceiro, quarto e quinto 
anos, sempre que Rohita queria regressar à sua capital, o rei dos 
céus, Indra, sob a forma de um brahmana idoso, aproximava-se 
dele e proibia-o de retornar, repetindo as mesmas palavras do ano 
anterior. 


VERSO 20 
y 
e ata ña dio чц | 
ana Gl 
mié ті 9 леч анча ell 
sastham samvatsararit tatra 
caritvà rohitah purim 
upavrajann ajigartad 
akrinàn madhyamam sutam 
Sunahsepham pasum pitre 
pradàya samavandata 


sastham—o sexto; samvatsaram--=ano; tatra—na: floresta; cari 
tvü—vagando; rohitah—o filho de Hariscandra; purim—á sua capi- 
tal; upavrajan—foi para lá; ajigartat—de Ajigarta; akrinat—comprou; 
madhyamam_—o segundo; sutam—filho; Sunahsepham—cujo nome 
era Sunahsepha; pasum-—para usar como animal a ser sacrificado; 
pitre—ao seu pai; pradaya-—oferecendo; samavandata-—respeitosa- 
mente ofereceu suas reverências, 


TRADUÇÃO 
Em seguida, após vagar seis anos pela floresta, Rohita retornou 
à capital de seu pai. Ele comprou de Ajigarta seu segundo filho, 
chamado Sunahsepha. Então, ofereceu Sunahsepha a seu pai, Haris- 
candra, para que fosse usado como o animal a ser imolado em sa- 
crifício, e ofereceu suas respeitosas reverências a Hariscandra; 


SIGNIFICADO 
Parece que, naqueles dias, podia-se adquirir um homem para 
qualquer propósito. Hariscandra precisava sacrificar alguém como 
se sacrifica um animal no yajña e assim cumprir a promessa que 
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à a Varuna, e com este propósito um homem foi adquirido de 
- Há milhões-de anos, existiam o sacrifício de animais e o co- 
imércio de escravos: Na verdade, isto é coisa existente desde tempos 
oriais. 
VERSO 21 


аа: ЧЕЧИЧЯ ЕЗЙ шт: | 
E E 114211 


tatah purusa-medhena 
hariscandro maha-yasah 

muktodaro 'yajad deván 
varunádin mahat-kathah 


tatah—em seguida; purusa-medhena—sacrificando um homem 
no yajña; hariscandrah—rei Hariscandra; maha-yasah—muito famo- 
"so; mukta-udarah—livrou-=sée da hidropisia; ayajat—ofereceu sacrifí- 
cios; devan—aos semideus 'aruna-üdin-—encabecados por Varuna 
E outros; mahat-kathah—famoso na história, juntamente com outras 
personalidades insignes. 





TRADUÇÃO: 

Em seguida, o famoso rei Hariscandra, uma das insignes persona- 
lidades históricas, realizou grandes sacrifícios, imolando um homem, 
e satisfez a todos os semideuses. Dessa maneira, ele curou-se da sua 
hidropisia criada por Varuna. 

к 


VERSO 22 


farma STEPH | 
чей am o 1441 


visvâmitro "bhavat tasmin 
hotã câdhvaryur atmavân 

jamadagnir abhüd brahmã 
vasistho "yasyah sama-gah 


visvamitrah—o grande sábio e místico Visvàmitra; abhavat—tornou- 
se; tasmin—naqúele'grande sacrificio; hota—o principal sacerdote 
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que fazia oblacóes;:ca—também; adhvaryuh—uma pessoa que recita 
hinos do Yajur Veda é realiza cerimônias ritualísticas; atmaván—ple- 
namente 'auto-realizado; jamadagnih—Jamadagni; abhüt—tornou- 
se; brahmã-— agindo como o principal brahmana; vasisthah—o grande 
sábio; ayasyah—outro grande sábio; sama-2ah—ocupado em recitar 
os mantras do Sama Veda. 


TRADUÇÃO 
Naquele grande sacrifício humano, Visvâmitra era o principal sa- 
cerdote que fazia oblações; o perfeitamente auto-realizado Jamadagni 
tinha a responsabilidade de cantar os mantras do Yajur Veda; Va- 
sistha era o principal sacerdote bramínico; e o sábio Ayasya recitava 
os hinos do Sama Veda. 


VERSO 23 


тй e aos: ae Ud 
TUNA A PAA 113I 


tasmai tusto dadàv indrah 
Sütakaumbhamayam ratham 

Sunahsephasya máhütmyam 
uparistát pracaksyate 


tasmai—-a ele, ào rei Hariscandra; tustah-—estando muito satisfei- 
to; dadau—entregou; indrah—o rei dos céus; Satakaumbhamayam— 
feita de ouro; ratham—uma quadriga; sunahsephasya—referentes a 
Sunahsepha; mühàtmyam-—glórias; uparistàt—no ensejo da descri- 
ção dos filhos de Visvamitra; pracaksyate—serão narradas. 


TRADUÇÃO 
O rei Indra, estando muito satisfeito com Hariscandra, deu-lhe 
de presente uma quadriga de ouro. As glórias de Sunahsepha serão 
apresentadas durante a descrição do filho de Visvâmitra. 


VERSO 24 


ai ami Йй оп aÃ sqm d 
rf arai ftat cerae КТЕП 
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satyam sáram dhrtim drstvã 
sabhãryasya ca bhüpateh 
visvâmitro bhrsam prito 
daday avihatàm gatim 
k satyam-—veracidade; saram— firmeza; dhrtim—tolerância; drstvà— 
vendo; sa-bhüryasya—com sua esposa; ca—e; bhüpateh—de Mahà- 
raja Hariscandra; visvamitrah—o grande sábio Visvâmitra; bhrsam— 
'muito; pritah—estando satisfeito; dadau—deu-lhe; avihatam gatim— 
conhecimento imperecivel. 





D TRADUÇÃO 

“O grande sábio Visvámitra viu que Mahārāja Hariścandra, junta- 
mente com sua esposa, era veraz, tolerante e interessado na essência 
“das coisas. Por isso, deu-lhes conhecimento imperecível para que 
“cumprissem a missão humana. 


VERSOS 25 —26 


aso a | 
a miaa nl 
¿farol ra ARA 
en ai exa añ іта | 
arta q Aaa IRA 


manah prthivyam tam adbhis 
tejasapo "nilena tat 

khe vayum dhürayams tac ca 
bhütadau tam mahütmani 


tayajñanam vinirdahan 
hitva tam svena bhavena 

nirvana-sukha-samvida 
anirdesyapratarkyena 

tasthau vidhvasta-bandhanah 








224 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 7 


manah—a mente (cheia de desejos materiais, querendo comer, 
dormir, acasalar-se e defender-se); prthivyam-—na terra; tâm—esta; 
adbhih-—com a água; tejasa—e com o fogo; apah—a água; anile- 
na—no fogo; tat—aquele; khe—no céu; vayum—o ar; dharayan— 
amalgamando; (at—aquele; ca—também; bhüta-àdau—no falso ego, 
a origem da' existência material; tam—este (falso ego); maha-atma- 
ni-=no mahat-tattva, a totalidade da energia material; tasmin—na 
totalidade da energia material; jiâna-kalâm —conhecimento espiri- 
tual e seus diferentes ramos; dhyatvá—meditando; taya—através 
deste processo; ajñdnam—ignoráncia; vinirdahan—subjugada espe- 
cificamente; hitva—abandonando; tdm—ambigáo material; svena— 
através da auto-realização; bhāvena—no serviço devocional; nirvâna- 
sukha-sarvida-—através da bem-aventurança transcendental, acabando 
сот а existência material; anirde$ya—imperceptivel; apratarkyena— 
inconcebível; rasthau— permaneceu; vidhvasta-—completamente livre 
do; bandhanah—cativeiro material. 


TRADUÇÃO 

Mahárája Hariscandra primeiro purificou sua mente, que estava 
cheia de gozo material, amalgamando-a com a terra. Em seguida, 
ele amalgamou a terra com a água, a água com o fogo, o fogo com 
o ar, e o ar com o céu. Depois, amalgamou o céu com a totalidade 
da energia material, e a totalidade da energia material com o conhe- 
cimento espiritual. Este conhecimento espiritual é a compreensão 
de que o eu pessoal é parte do Senhor Supremo. Ao ocupar-se em 
servir ao Senhor, a alma espiritual auto-realizada é eternamente im- 
perceptível e inconcebível. Estabelecida nesta consciência espiritual, 
ela livra-se completamente do cativeiro material. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Sétimo Capítulo; do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
descendentes do rei Mandhata”. 


CAPÍTULO OITO 


Os filhos de Sagara 
encontram o Senhor Kapiladeva 


“Neste Oitavo Capítulo, descrevem-se-os descendentes de Rohita. 
“Na dinastia de Rohita, havia um rei chamado Sagara, cuja história 
ênarrada na passagem relacionada com Kapiladeva e com a destrui- 
ção dos filhos de Sagara. а 
O filho de Rohita era conhecido como Harita, e o filho de Harita 
foi Campa, que construiu uma província conhecida como Сатра- 
puri. O filho de Campa foi Sudeva, o filho de Sudeva foi Vijaya, 
© filho de Vijaya foi Bharuka, cujo filho foi Vrka. Bahuka, o filho 
'de Vrka, foi grandemente molestado por seus inimigos, e portanto 
ele'e sua esposa deixaram o lar'e foram para a floresta. Quando ele 
morreu ali, sua esposa quis aceitar os princípios de sati, morrendo 
“com seu esposo, porém, quando estava prestes a morrer, um sábio 
chamado Aurva descobriu que ela estava grávida e impediu-a de 
tomar esta atitude. As co-esposas desta esposa de Bahuka colocaram 
veneno em seu alimento, mas mesmo assim-seu filho nasceu com o 
veneno. Seu filho, portanto, chamava-se Sagara (sa significa “com”, 
€ gara, ““veneno”). Seguindo as instruções do grande sábio Aurva, 
0 rei Sagara reformou muitos clãs, incluindo os Yavanas, Sakas, 
Haihayas e Barbaras. O rei não os matou, senão que os reformou. 
“Então, seguindo aqui também as instruções de Aurva, o rei Sagara 
realizou sacrificios aśvamedha, mas o cavalo necessário para este sa- 
erificio foi roubado por Indra, o rei dos céus. O rei Sagara tinha 
duas esposas, chamadas Sumati e Kešini. Enquanto procuravam o 
cavalo, os filhos de Sumati escavaram extensamente a superfície da 
Terra e acabaram fazendo uma vala, que mais tarde tornou-se CO- 
nhecida como o Oceano Sãgara. No decorrer desta busca, eles to- 
param com a grande personalidade Kapiladeva e pensaram que Ele 
havia roubado o cavalo. Com essa idéia ofensiva, eles atacaram-nO 
esforam todos reduzidos a cinzas. Kesini, a segunda esposa do rei 
Sagara, tinha um filho chamado Asamañjasa, cujo filho, Amsumân, 
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mais tarde, procurou 0 cavalo elibertou ós seus tios. Ao aproximar-se 
de Kapiladeva, Arn$umàn viu tanto o cavalo destinado ao sacrifício 
quanto um monte de cinzas. Arnsumân ofereceu orações a Kapila- 
deva, que ficou muito satisfeito com suas orações e devolveu-lhe o 
cavalo. Entretanto, mesmo após reaver o cavalo, Arnsumân perma- 
neceu diante de Kapiladeva, e Kapiladeva pôde entender que Arnsu- 
màn pedia a libertação de seus antepassados. Assim, Kapiladeva 
deu-lhe a instrução de que eles poderiam ser libertados com água do 
Ganges. Amsumán ofereceu então respeitosas reveréncias a Kapila- 
deva, circungirou-O, e com o cavalo a ser utilizado no sacrifício, 
deixou aquele lugar. Ao terminar seu yajiia, o rei Sagara passou o 
reino à Am$umaán e, seguindo o conselho de Aurva, alcançou a sal- 
vação. 


VERSO 1 
HA SA 


am fire fifa | 
remet ais Port are тед: 0 9 0 


sri-suka uvãca 
harito rohita-sutas 
campas tasmãd vinirmità 
campáâpuri sudevo "о 
vijayo yasya catmajah 


Sresukah uvaca—$1 Sukadeva Gosvami disse; haritah—o rei cha- 
mado Harita;'rohita-sutah-—o filho do rei Rohita; campah--chamado 
Campa; tasmat—de Harita; vinirmita—foi construida; campá-puri— 
a província conhecida como Campapuri; sudevah—chamado Sudeva; 
atah—em seguida (de Campa); vijayah—chamado Vijaya; yasya— 
de quem (Sudeva); ca—também; àtma-jah—o filho. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvamí prosseguiu: O filho de Rohita foi Harita, e o 
filho de Harita foi Campa, que construiu a cidade de Campápuri. 
O filho de Campa foi Sudeva, cujo filho foi Vijaya. 
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VERSO 2 


ROA. 069: 1 
AR a aa A MR 


bharukas tat-sutas tasmád 
vrkas tasyapi bahukah 

so "ribhir hrta-bhü raja 
sabhüryo vanam avisat 


bharukah—chamado Bharuka; fat-sutah—o filho de Vijaya; tas- 
mãt-—dele (Bharuka); vrkah--chamado Vrka; tasya—seu; api 
também; bahukah—chamado Bahuka; sah--ele, o rei; aribhil 
seus inimigos; Arta-bhiah—sua terra tendo sido tomada; raj 
(Báhuka); sa-bháryah-—com sua esposa; vanam—na floresta; dvisat— 
entrou. 


TRADUÇÃO 


“50 filho de Vijaya foi Bharuka, o filho de Bharuka foi Vrka, e o 
filho de Vrka foi Bahuka. Os inimigos do rei Bahuka tiraram-lhe 
todas as posses, e por isso ele ingressou na ordem de vânaprastha 
€ acompanhado de sua esposa, foi para a floresta. 


VERSO 3 


sd d wei ERE | 
sm serene ar Ra 


vrddham tam pañcatám práptam 
mahisy anumarisyati 

aurvena janatatmánam 
prajavantarn nivàrità 


vrddham-——quando ele estava velho; tam—a ele; paficatam—morte; 
praptam—Qque obtivera; máhisi—& rainha; anumarisyati—que queria 
morrer com ele e tornar-se satt; aurvena— pelo grande sábio Aurva; 
Jünatà—entendendo que; atmanarm-—o corpo da rainha; praja-van- 
tam-—tinha um filho dentro do ventre; nivarita-—foi proibida. 
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TRADUÇÃO 
Báhuka morreu quando estava velho, e uma de suas esposas quis 
morrer com ele, seguindo o ritual sar. Naquele momento, entretan- 
to, Aurva Muni, sabendo que ela estava grávida, impediu-a de morrer. 


VERSO 4 


are, ria misa ae | 
az aa Ham: re ER: | 
ari am ed: а: е 


ajñayásyai sapatnibhir 
garo datto "ndhasã saha 

saha tenaiva sanjàtah 
sagarâkhyo mahã-yasah 

sagaras cakravarty asit 
sâgaro yat-sutaih krtah 


ajñaya—sabendo (disto); asyai—aquela rainha grávida; sapatni- 
bhih-—pelas co-esposas da esposa de Bahuka;-garah-—veneno; «dat- 
tah—foi dado; andhasá saha—com seu alimento; saha tena—com 
aquele veneno; eva—também; sa/ijátah—nasceu; -sagara-akhyah— 
chamado Sagara; mahã-yasah-—tendo grande reputação; sagarah— 
o rei Sagara; cakravarti-—o imperador; àsit-—tornou-se; sâgarah—o 
lugar conhecido como Gangaságara; yat-sutaih—pelos filhos de 
quem; krtah—foi escavado. 


TRADUÇÃO. 

Sabendo que ela estava grávida, as co-esposas da esposa de Báhuka 
conspiraram e colocaram veneno em seu alimento, mas o plano não 
funcionou. Ao contrário, o filho nasceu juntamente com o veneno. 
Portanto, ele tornou-se famoso como Sagara [aquele que nasce 
com veneno"']. Mais tarde, Sagara tornou-se imperador. O lugar co- 
nhecido como Gangasagara foi escavado por seus filhos. 


VERSOS 5-6 


ARA FAESA dl 
o чач: TN 
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PERA ARA 
Aa RRA пап 


yas tülajanghün уауапай 
chakan haihaya-barbarün 

nàvadhid guru-vükyena 
cakre vikrta-vesinah 


mundañ chmasru-dharán kamscin 
mukta-kesardha-munditàn 

anantar-vasasah kamscid 
abahir-vâsaso 'parân 


— yait.—Mahàràja Sagara que; tülajanghàn—o clà incivilizado cha- 
mado Tálajangha; yavanân--pessoas avessas à literatura: védica; 
"Sakün—outra classe de ateistas; haihaya—os incivilizados; barba- 


Tün—e os Barbaras; na—nào; avadhit—matou; guru-vakyena—por 
ordem: de seu mestre espiritual; cakre—fê-los; vikrta-vesinah-—ves- 
lirem-se -desajeitadamente; mundan—barbeados; smasru-dharân— 
“usando bigodes; kamscit=alguns; mukta-kesa—cabelo solto; ardha- 
munditan—semibarbeados;- anantah-vasasah-—sem roupa: interior; 
kamscit—alguns deles; abahih-vasasah—sem roupas externas; apá- 
Fân—outros. 
TRADUÇÃO 
Sagara Mahárája, seguindo a ordem de seu mestre espiritual, 
Aurva, não matou os homens incivilizados, tais como os Tálajan- 
, Yavanas, Sakas, Haihayas e Barbaras. Ao contrário, ele fez 
ins andarem com trajes desajeitados, raspou a barba de outros, 
permitiu que usassem bigodes, fez com que alguns usassem ca- 





“belos soltos, raspou um pouco a barba de outros, deixou alguns sem 


roupas interiores, e outros sem roupas externas. Assim, estes diferen- 
clãs tiveram que vestir-se de maneira diferente, mas o rei Sagara 


ra quoq e g dbi 
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so "syamedhair ayajata. 
sarva-veda-surütmakam 

aurvopadista-yogena 
harim atmãânam isvaram 

tasyotsrstam pasurn yajrie 
jaharasvam purandarah 


sah—ele, Mahàràja Sagara; asvamedhaih—realizando asvamedha- 
уајћаѕ; ayajata—adorou; sarva-veda—de todo o conhecimento védi- 
co; sura—e de todos os sábios eruditos; dtmakam-—a Superalma; 
aurva-upadista-yogena—através da prática de yoga mística aconse- 
lhada por Aurva; harim—à Suprema Personalidade de Deus; 
ütmünam-——à Superalma; isvaram-—-ao controlador supremo; tasya— 
dele (Sagara Mahàràja); utsrstam—que se destinava a ser oferecido; 
pasum-=o animal a ser imolado; yajñe—no sacrifício; jahâra— 
roubou; asvam—o cavalo; purandarah-—o rei dos céus, Indra. 


TRADUÇÃO 
Seguindo as instruções do grande sábio Aurva, Sagara Maharaja 
realizou sacrifícios asvamedha e com isto satisfez o Senhor Supremo, 
que é o controlador supremo, a Superalma de todos os sábios eru- 
ditos, e o conhecedor de todo o conhecimento védico, a Suprema 
Personalidade de Deus. Mas Indra, o rei dos céus, roubou o cavalo 
destinado a ser oferecido no sacrifício. 


VERSO 8 


amem яш: тїзгє: | 
ARA ear tema mé 1 ¿ I 


sumatyás tanayd drptah 
pitur üdesa-karinah 

hayam anvesamánás te 
samantán nyakhanan mahim 


sumatyäh tanayäh—os filhos nascidos da rainha Sumati; drptah— 
muito orgulhosos de seu poder e influéncia; pituh—de seu pai (Ma- 
haraja Sagara); adesa-karinah—seguindo' a ordem; hayam—o ca- 
valo (roubado por Indra); anvesamaünah—enquanto procuravam; 
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te—todos eles; samantat—em toda parte; nyakhanan—escavaram; 
mahim-—a terra. 
i TRADUÇÃO 

[0 rei Sagara tinha duas esposas, Sumati e Keśinī.] Os filhos de 
Sumati, que eram muito orgulhosos de seu poder e influéncia, se- 
guindo a ordem de seu pai, saíram em busca do cavalo perdido. 
Tentando achá-lo, escavaram a terra mui extensamente. 


VERSOS 9-10 


яй Кїї кї aea: aiea | 
ww re sep rfi 11 50 
= кетїї чч М чїч: | 
A AA тп дїї: teli 


prüg-udicyàm disi hayam. 
dadrsuh kapilàntike 
esa vàji-haras caura 
aste milita-locanah 


hanyatàm hanyatàrn pàpa 
iti sasti-sahasrinah 

udayudha abhiyayur 
unmimesa tadà munih 





| prák-udicyàm—nordeste; disi—na direcáo;- hayam—o- cavalo; 

Irsuh—eles viram; kapila-antike—perto do asrama de Kapila; 

i —aqui está; vaji-harah—o ladrão de cavalos; caurah—o ladrão; 

ite—existindo; milita-locanah—com-olhos fechados; hanyatàm ha- 

1tam—matai-O, matai-O; papah-—uma pessoa muito pecaminosa; 

sasti-sahasrinah—os sessenta mil filhos de Sagara; 

h—brandindo suas respectivas armas; abhiyayuh—aproxi- 

maram- se; unmirmesa—abriu Seus olhos; tada—naquele momento; 
munih—Kapila Muni. 

TRADUÇÃO 

Em seguida, na direção nordeste, eles viram o cavalo perto do 

de Kapila Muni. “Eis o homem que roubou o cavalo,” dis- 

les. “Ali está Ele, com os olhos fechados, Na certa Ele é 
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muito pecaminoso. Matai-O! Matai-O!” Emitindo esses urros, os 
filhos de Sagara, sessenta mil ao todo, brandiram suas armas. Ao 
aproximarem-se do sábio, o'sábio abriu Seus olhos. 


VERSO 11 


oa AAA | 
AAA RARA O 12211 


sva-sarirügninà tavan 
mahendra-hrta-cetasah 

mahad-vyatikrama-hatà 
bhasmasãd abhavan ksanãt 


sva-sarira-agninã-—pelo fogo que emanou de seus próprios corpos; 
tiivat—imediatamente; mahendra—pelas artimanhas de Indra, o 
rei dos céus; hrta-cetasah=a' consciência deles tendo sido tomada; 
mahat—uma grande personalidade; vyatikrama-hatâh—derrotados 
pelo erro do insulto; bhasmasat-—reduzidos a cinzas; abhavan—tor- 
naram-se; ksanat—imediatamente. 


TRADUÇÃO 
Por influência de Indra, o rei dos céus, os filhos de Sagara perde- 
ram a inteligência e desrespeitaram uma grande personalidade. Con- 
seqüentemente, emanou fogo de seus próprios corpos, e no mesmo 
instante eles foram reduzidos a cinzas. 


SIGNIFICADO 

O corpo material é uma combinação de terra, água, fogo, ar é 
éter. Dentro do corpo, já existe fogo, e a experiência prática mostra 
que o calor desse fogo ora aumenta, ora diminui. O fogo dentro 
dos corpos dos filhos de Sagara Mahãraja tornou-se tão quente que 
todos eles foram reduzidos a cinzas. O intenso calor do fogo devia- 
se ao seu mau comportamento perante uma grande personalidade. 
Esse mau comportamento chama-se mahad-vyatikrama. Eles foram 
mortos pelo fogo de seus próprios corpos porque insultaram uma 
grande personalidade. 
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VERSO 12 


+ sm grama 
Яп qa | 

LEM M EC 
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na sadhu-vado muni-kopa-bharjita 
nrpendra-putrà iti sattva-dhàmani 

katham tamo rosamayam vibhüvyate 
jagat-pavitrátmani khe rajo bhuvah 


""na—nào; sadhu-vadah—a opiniáo das pessoas eruditas; muni 
—pela ira de Kapila Muni; bharjitah—foram reduzidos a cinzas; 
endra-putrah—todos os filhos de Sagara Maharaja; ¡ri—assim; 
tva-dhamani—em Kapila Muni, em quem predomina o modo 
bondade; katham—como; tamah—o modo da ignorância; rosa- 
layam —manifesto sob a forma de ira; vibhavyate—pode manifes- 
se; jagat-pavitra-atmani—naquele cujo corpo pode purificar o 
Mundo todo; khe=—no céu; rajah—poeira; bhuvah-—terrestre. 


TRADUÇÃO 
Às vezes, argumenta-se que os filhos do rei Sagara foram reduzi- 
a cinzas, pelo fogo que emanou dos olhos de Kapila Muni. Esta 
ação, entretanto, não é aceita por grandiosas pessoas eruditas, 
pois o corpo de Kapila Muni está completamente no modo da bon- 
dade e portanto não poderia ficar no modo da ignorância e manifes- 
tar ira, assim como o céu puro não pode ser poluído pela poeira 


VERSO 13 


veia ateh cox dt 


RARA Gub ore: IRRI 
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vasyerita sankhyamayi drdheha naur 
yayà mumuksus tarate duratyayam 

bhavàrnavam mrtyu-patharn vipascitah 
parütma-bhütasya katham prthan-matih 


yasya—por quem; ?rita—foi explicada; sankhya-mayi—tendo а 
forma da filosofia que analisa o mundo material (filosofia sárikhya); 
drdhà—muito forte (para libertar as pessoas, tirando-as deste mundo 
material); ¡ha—neste mundo material; nauh—um barco; yaya—no 
qual; mumuksuli—uma: pessoa desejando libertar-se; tarate—pode 
cruzar; duratyayam--muito. difícil de. cruzar; bhava-arnavam—o 
oceano de ignoráncia; mrtyu-patham—uma vida material onde há 
repetidos nascimentos e mortes; vipascitah-—de uma pessoa erudita; 
parâtma-bhitasya—que foi elevada à plataforma transcendental; 
katham—como; prthak-matih-—um, senso de discriminação (entre 
amigo e inimigo). 

TRADUÇÃO 

Kapila Muni enunciou neste mundo material a filosofia sankhya, 
que é um forte barco no qual pode-se atravessar o oceano de igno- 
rância. Na verdade, as pessoas desejosas de cruzar o oceano do 
mundo material podem refugiar-se nesta filosofia. Como pode seme- 
lhante pessoa altamente erudita, situada na elevada plataforma da 
transcendéncia, fazer qualquer distincáo entre amigo e inimigo? 


SIGNIFICADO 

Aquele que é promovido à posição transcendental (brahma-bhúta) 
vive jubiloso (prasannãtma). Ela não se deixa afetar pelas falsas dis- 
tinções entre o que é bom e o que é mau neste mundo material. Por- 
tanto, uma pessoa tão elevada é samah sarvesu bhitesu; quer dizer, 
ela é equânime com todos, não distinguindo entre amigo e inimigo. 
Porque está na plataforma absoluta, livre da contaminação mate- 
rial, ela chama-se parátma-bhúta ou brahma-bhüta. Kapila Muni, 
portanto, náo estava absolutamente irado contra os filhos de Sagara 
Mahárája; ao contrário, eles foram reduzidos a' cinzas pelo calor 
de seus próprios corpos. 

VERSO 14 
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yo *samañijasa ity uktah 
sa kesinya nrpütmajah 
tasya putro ^rnsumün nama 
pitamaha=hite ratah 


+yah—um dos filhos de Sagara Maharaja; asamañjasah—cujo nome 
era Asamañjasa; ¡ti—como tal; uktah—conhecido; sah—ele; kesi- 
nyãh—no ventre de Kesini, a outra rainha de Sagara Mahãraja; nrpa- 
úima-jah—o filho do rei; tasya—dele (Asamañjasa); putrah—o filho; 
amsuman nâma-—era conhecido como ArnSuman; pitâmaha-hite—em 
fazer o bem para seu avô, Sagara Mahirája; ratah—sempre ocupado. 
abr 

à TRADUÇÃO 

Entre os filhos de Sagara Maharãja havia um que se chamava 
Asamaijasa, que nasceu da segunda esposa do rei, Kesini. O filho 
de Asamañjasa foi conhecido como Amáuman, e ele vivia ocupado: 
Arabalhar para o bem de Sagara Maharaja, seu avó. 





he 
VERSOS 15-16 


SERA A CATA | 
af ga ra Rara: 112411 
amet ftd en amiet =й би 1 
ai алет тте 121 


asamanjasa atmânarm 
darsayann asamañjasam 

Jati-smarah purã sangãd 
yogr yogad vicalitah 


acaran garhitam loke 
jhatinam karma vipriyam 

sarayvam kridato balan 
prasyad udvejayañ janam: 


¿asamañjasah—o filho de Sagara Maharaja; armanam—pessoáal- 
y darsayan—apresentando-se; asamañjasam—muito perturbador; 
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jati-smarah—capaz de lembrar=se de sua vida passada; purü—outro- 
ra; sargãt—devido à má associação; yogi--embora ele fosse um 
grande yogi místico; yogãt-—-do caminho da execução da yoga misti- 
ca; vicâlitah—caiu; acaran-—-comportando-se; garhitam—muito mal; 
loke—na sociedade; jratinam-—de seus parentes; karma-— atividades; 
vipriyam-—não muito favoráveis; sarayvam—no rio Sarayú; krida- 
tah—enquanto ocupados em diversões; -balan—todos os meninos; 
prüsyat—jogava; udvejayan-—causando problemas; janam--à popu- 
lação em geral. 


TRADUÇÃO 

Outrora, em seu nascimento anterior, Asamaiijasa fora um grande 
yogi místico, que, devido à má associação, caiu de sua posição eleva- 
da. Agora, nesta vida, ele nasceu em família real e era um játi-smara; 
isto é, tinha o privilégio especial de lembrar-se de seu nascimento 
passado. Entretanto, ele queria fazer-se passar por canalha, e por 
isso fazia coisas abomináveis'aos olhos do público e desfavoráveis 
para seus parentes. Ele perturbava os meninos que brincavam no 
rio Sarayiú, jogando-os nas profundezas da água. 


VERSO 17 


da: (A dota à | 
mada iaa a aq 91 119911 


evam vritah parityaktah 
pitrã sneham apohya vai 

yogaisvaryena bàlàms tàn 
darsayitvà tato yayau 


evam vrttah—assim ocupado (em atividades abomináveis); pari- 
tyaktah—condenado; pitra—pelo seu pai; sneham-—afeição; apohya— 
negando; vai—na verdade; yoga-aisvaryena-—pelo poder místico; 
bálan tan—todos aqueles meninos (atirados na água e mortos); dar- 
Sayitvã--após mostrar novamente-todos eles a seus pais; tatah yayau— 
ele deixou aquele lugar. 

TRADUÇÃO 

Porque Asamaijasa ocupava-se nessas atividades tão abomináveis, 

seu pai deixou de ter afeição por ele e exilou-o. Então, Asamañjasa 
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manifestou seu poder místico, ressuscitando os meninos e mostran- 
do-os ao rei e aos seus pais. Depois disso, Asamañjasa partiu de 
"Ayodhyà. 





SIGNIFICADO 
0 'Asamañjasa era um játi-smara; devido ao seu poder místico, ele 
se esqueceu: de sua consciência anterior. Assim, ele podia dar 
aos mortos. Manifestando atividades maravilhosas em: relação 
“às crianças mortas, ele na certa atraiu a atenção do rei e da popula- 
“ção em geral. Então, deixou imediatamente aquele lugar. 


VERSO 18 


a E MAA IATA | 
q aR a maaa 119 ¿11 


ayodhyd-vàsinah sarve 
bālakān punar āgatān 

drstvà visismire rüjan 
rüjà capy anvatapyata 


ayodhya-vásinah—os habitantes de Ayodhyã; sarve—todos eles; 
"bülakan—seus filhos; punah=-novamente; agatan—tendo voltado 
7H viver; drstvà—após verem isto; visismire-—ficaram espantados; 
m—ó rei Pariksit; raja—o rei Sagara; ca—também; api—na ver- 

le; anvatapyata—lamentou profundamente (a auséncia de seu 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, ao verem que seus meninos ressuscitaram, todos 
habitantes de Ayodhyá ficaram espantados, e o rei Sagara lamen- 
profundamente a auséncia de seu filho. 


VERSO 19 
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amsumarms codito rajña 
turaganvesane yayau 

pitrvya-khatanupatham 
bhasmánti dadrse hayam 


amsumün-—o filho de Asamañjasa; coditah—sendo encarregado; 
rajña—pelo rei; turaga—o. cavalo; anvesane—a procurar; yayau— 
saiu; pitrvya-khüta—como descrito pelos irmáos de seu pai; anupa- 
tham-—seguindo aquele caminho; bhasma-anti—perto:do monte de 
cinzas; dadrse—ele viu; hayam=0 cavalo. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, Maharája Sagara órdenou que seu neto, Arnsumân, 
procurasse o cavalo, Seguindo o mesmo caminho percorrido pelos 
seus tios, Amsumân pouco a pouco alcançou o monte de cinzas e 
viu o cavalo nas proximidades, 


VERSO 20 


ar da RARA | 
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tatrüsinarn muniri viksya 
kapilakhyam adhoksajam 

astaut samáhita-manáh 
prañjalih pranato mahán 


tatra—ali; asinam—sentado; munim—o grande sábio; viksya— 
vendo; kapila-àkhyam—conhecido como Kapila Muni; adhoksajam—a 
encarnação de Visnu; astaut-—oferecéu oracóes; samàhita-manüh—com 
muito respeito; práñjalih—demáos postas; pranatah—caindo, prestou 
reveréncias; mahan—Amguman, a grande personalidade. 


TRADUÇÃO 
O grande Amsumãn viu sentado perto do cavalo, o sábio Kapila, 
o santo que é uma encarnação de Visnu, Arnsumãn prestou-Lhe res- 
peitosas reverências, ficou de mãos postas e ofereceu-Lhe orações 
atenciosas. 
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VERSO 21 
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arnsuman иуаса 
na pasyati tvàm param ütmano "jano 
na budhyate "dyàpi samàdhi-yuktibhih 
kuto "pare tasya manah-sarira-dhi- 
visarga-srstà vayam apraküsah 


armsumáàn uvüca—Ain$umáàn disse; na—nào; pasyati—pode ver; 
lvim—Vossa onipoténcia; param-transcendental; atmanah—de 
, seres vivos; ajanah—o Senhor Brahmã; na—não; budhyate— 

le entender; adya api--mesmo hoje; samâdhi—pela meditação; 
Yuktibhih-—ou pela especulação mental; kutah-—como; apare—outros; 
seus; manah-sarira-dhi-—que consideram o corpo e a mente 

о! ѕепао o eu; visarga-srstüh—seres criados dentro do mundo 

al; vayam—nós; aprakasah—sem conhecimento transcendental. 


TRADUCAO 
OMA disse: Meu Senhor, seja pela meditação, seja pela espe- 
ção mental, nem mesmo até hoje é o Senhor Brahmã capaz de 


compreender Vossa posição, que está muito além dele mesmo. Então, 


dizer de outros como nós, que fomos criados por Brahmã, o 
nos deu várias formas, de semideuses, animais, seres humanos, 
saros ou animais selvagens? Estamos em completa ignorância. 
nto, como podemos conhecer a Vós, que sois a Transcendência? 


SIGNIFICADO 
iccha-dvesa-sammutthena 
dvandva-mohena bharata 
sarva-bhütüni sammoharm 
sarge yünti parantapa 
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“О descendente de Bharata' [Arjuna]; ó conquistador do inimigo, 
todas as entidades vivas nascem em ilusão, dominadas pelas dualida- 
des manifestas como desejo e ódio.” (Bg. 7.27) Todos os seres vivos 
do mundo material são influenciados pelos três'modos da natureza 
material. Até mesmo o Senhor,Brahmã está no modo da bondade. 
De um modo geral, os semideuses também estão no modo da paixão, 
e as entidades vivas inferiores aos semideuses, tais como os seres hu- 
manos e os animais, estão no modo da ignorância, ou numa mistura 
de bondade, paixão e ignorância. Portanto, Amsumân quis explicar 
que, como estavam sob os;modos da-natureza material, seus tios, 
que haviam sido reduzidos a cinzas, não puderam entender o Senhor 
Kapiladeva. “Porque estais além até mesmo da inteligência direta 
e indireta do Senhor Brahmã””, orou ele, “*a-menos que sejamos ilu- 
minados por Vossa Onipotência, não nos será possível entender-Vos.”” 


athâpi te deva padâmbuja-dvaya- 
prasâda-lesanugrhita eva hi 

janâti tattvar bhagavan-mahimno 
na cànya еко “pi ciram vicinvan 


“Meu Senhor, se alguém é ao menos favorecido por um leve vestígio 
da misericórdia de Vossos pés de lótus, ele pode entender a grandeza 
de Vossa personalidade. Mas aqueles que especulam na: tentativa 
de entender a Suprema Personalidade de Deus são incapazes de co- 
nhecer-Vos, mesmo que continuem a“estudar os Vedas por muitos 
anos." (Bhàg. 10.14.29). O Senhor, а Suprema: Personalidade: de 
Deus, pode ser entendido por aquele que é favorecido pelo Senhor; 
o Senhor não pode ser entendido por outros. 


VERSO 22 


à parafina 
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ye deha-bhàjas tri-guna-pradhana 
gunán vipasyanty uta và tamas ca 
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yan=mayaya mohita-cetasas tvàm. 
viduh sva-samstham na bahih-prakasah 


—*vyé--aquelas pessoas que; deha-bhajah-—aceitaram o corpo mate- 
arial; tri-guna-pradhünah—influenciadas: pelos trés modos da natu- 
"reza material; gunan—a manifestacáo dos três modos da natureza 
erial; vipasyanti—podem ver apenas; uía—está dito; và—ou; 
таһ—о тойо da ignoráncia; ca—e; yat-màáyayü—pela energia 
ilusória de quem; mohita—foi posta'em perplexidade; cetasah—o 
"âmago de cujos corações; tvam—Vossa Onipotência; viduh-—conhe- 
“cem; sva-samstham-—situado em seus próprios corpos; na—náo; 
+ bahih-prakasah — aqueles que podem ver apenas os produtos da ener- 
“gia externa, 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, estais plenamente situado nos corações de todos, 
mas as entidades vivas, cobertas pelo corpo material, náo Vos podem 
ver, pois estão influenciadas pela energia externa, que é conduzida 





pelos três modos da natureza material, Como a inteligência delas 
está encoberta por sattva-guna, rajo-guna e tamo-guna, elas conse- 
guem ver apenas as ações e reações destes três modos da natureza 
material. Devido às ações e reações do modo da ignorância, quer 
as entidades vivas estejam despertas ou dormindo, elas podem ver 
apenas as ações da natureza material; elas não podem ver Vossa 
“Onipotência. 


= SIGNIFICADO 

JA menos que alguém esteja situado em transcendental serviço 

“amoroso ao Senhor, ele é incapaz de entender a Suprema Personali- 

“dade de Deus. O Senhor está situado nos corações de todos. Entre- 

tanto, como se deixam influenciar pela natureza material, as almas 

condicionadas conseguem ver apenas as ações e reações da nature- 
material, mas não a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, 

lodos devem purificar-se interna e externamente: 


apavitrah pavitro va. 
sarvavastham.gato “pi va 

yah smaret pundarikaksam 
sa bahyabhyantarah Sucih 
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Para mantermo-nos externamente limpos, devemos banhar-nos trës 
vezes ao dia; e para a limpeza interna, devemos limpar o coraçào, 
cantando o mantra Hare Krsna. Os membros do movimento da 
consciéncia de Krsna devem sempre seguir este princípio (bahyabhyan- 
tarah sucih). Entào, um dia:ser-Ihes-á possível vér.a Suprema Perso- 
nalidade de Deus face a face. 


VERSO 23 


i ami gai aaa- 


IAEA: I 
wb fes famem MRI 


tar: tvüra aharn: j&üna-ghanam svabhüva- 
pradhvasta-màyà-guna-bheda-mohaih 

sanandanüdyair munibhir vibhavyam 
kathara vimüdhah paribhàvayümi 


tam-—essa personalidade; tvam—a Vós; aham-—eu; jnâna-ghanam-— 
Vossa Onipotência, 'que sois o“conhecimento concentrado; svabhã- 
va—pela natureza espiritual; pradhvasta--livres de contaminação; 
máàyü-guna—causada pelos trés modos da natureza material; bheda- 
mohaih—pela presença da perplexidade produzida pela dualidade; 
sanandana-àdyaih—por personalidades tais como os quatro Kumáras 
(Sanat-kumara, Sanaka, Sanandana e Sanátana); munibhih—por 
esses grandes sábios; vibhavyam-—adorável; katham-—como; vimã- 
dhah—sendo ludibriado- pela natureza material; paribhavayâmi— 
posso pensar em Vós. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, os sábios que estão livres dos três modos da natu- 
reza material — sábios tais como os quatro Kumãras [Sanat, Sanaka, 
Sanandana e Sanátana] — sáo capazes de pensar em Vós, que sois 
o conhecimento concentrado. Mas como pode uma pessoa ignorante 
como eu pensar em Vós? 
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SIGNIFICADO 

«A palavra:svabhava refere-se à própria natureza espiritual ou' po- 
o constitucional de alguém. Quando está situada nesta posição 
al;ʻa entidade viva não se deixa: afetar pelos modos da-nature- 
material. 'Sa gunan samatityaitân brahma-bhayaya' kalpate (Bg. 
26). Logo que se livra da influéncia dos trés modos da natureza 
erial, ela situa-se na plataforma Brahman. Exemplos vívidos dé 
sonalidades assim: situadas são os quatro: Kumáras'e Narada. 
or natureza, essas autoridades podem entender a posição da Suprema 
onalidade de Deus, mas a alma condicionada que não está livre 
influência da natureza material não consegue compreender o Su- 
emo: No Bhagavad-gitã (2.45), portanto, Krsna aconselha Arjuna 
que traigunya-visayà vedà nistraigunyo bhavârjuna: Todos devem 
ar-se acima da influência dos três modos da natureza material. 
iquele que permanece dentro da influência dos três modos mate- 

lis é incapaz de entender a Suprema Personalidade de Deus. 





VERSO 24 


UA ARAS 


WWE cboged qmm usui 


prasânta mãyá-guna-karma-lingam 
anàma-rüpam sad-asad-vimuktam 

jRianopadesaya grhita-deham 
namümahe tvàm purusam purünam 


'prasanta—6 pessoa completamente pacífica; maya-guna—os modos 
“natureza material; karma-linigam-—caracterizados pelas ativida- 

s fruitivas; anama-püram-—alguém que nào tem nome ou forma 
hateriais; sat-asat-vimuktam—transcendental aos modos materiais 
nifestos e imanifestos; ina-upadesaya—para distribuir conheci- 
to transcendental (como 'o' Bhagavad-gitã); grhita-deham—as- 
iiu uma forma como à de um corpo material; namámahe—ofereco 
linhas respeitosas reveréncias; fvam—a Vós; purusam—a Pessoa 


Suprema; purânam-—original. 
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TRADUCAO 

Ó Senhor completamente pacífico, embora a natureza material, 
as atividades fruitivas e suas conseqiientes designações e formas ma- 
teriais sejam criação Vossa, não sois afetado por elas. Portanto, 
Vosso nome transcendental é diferente dos nomes materiais, e Vossa 
forma é diferente das formas materiais. Assumis uma forma seme- 
lhante à de um corpo material simplesmente para dar-nos instruções, 
tais como o Bhagavad-gitã, mas na verdade sois a suprema pessoa 
original; Portanto, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências, 


SIGNIFICADO 
Em:seu' Stotra-ratna (43), Srila Yamunacãrya recita este verso. 


bhavantam evánucaran nirantarah 
prasanta-nihsesa-manorathântarah 

kadáaham aikantika-nitya-kinkarah 
praharsayisyàmi sanütha-jivitam 


*'Servindo-Vos constantemente, a pessoa livra-se de todos os dese- 
jos materiais e fica muitíssimo pacífica: Quando me ocuparei como 
Vosso contínuo servo eterno e sempre sentirei a alegria de ter um 
mestre tão digno?" 

Manorathenâsati dhâávato bahih: aquele que age na plataforma 
mental tem que descer às atividades materiais. A contaminação ma- 
terial, entretanto, está completamente ausente na Suprema Persona- 
lidade de Deus e em Seu devoto puro. Portanto, o Senhor é chamado 
de prasânta, inteiramente pacífico, livre das perturbações da existên- 
cia material. O Senhor Supremo não tem nomeou forma materiais; 
apenas os tolos é que pensam que o nome e a forma do Senhor são 
materiais (avajânanti mãrh midha mânusim tanum asritam). A iden- 
tidade do Senhor Supremo é que ele é a pessoa original. Entretanto, 
aqueles cujo conhecimento é escasso pensam que o Senhor não tem 
forma alguma. O Senhor não tem forma material, mas tem forma 
transcendental (sac-cit-ànanda-vigraha) 


VERSO 25 


атча 9 TROIS ganz i 
мара mereri frete: RA 
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tvan-maya-racite loke 
vastu-buddhyà grhadisu 

bhramanti kama-lobhersya- 
moha-vibhrünta-cetasah 


tvat-maya—através de Vossa energia material; racite—que é ma- 
faturado; /oke—neste mundo; vastu-buddhyü—aceitando como 

; grha-àdisu—no: aconchego do lar; etc.; bhramanti—vagam; 
ima—pelos desejos luxuriosos; lobha—pela cobiça; irsyã-—pela in- 
ja; moha—e pela ilusão; vibhrânta—é confundido; cetasah—no 
lago de cujos corações. 


TRADUÇÃO 
Ó meu Senhor, aqueles cujos corações estão confundidos pela in- 
cia da luxúria, da cobiça, da inveja e da ilusão estão unicamen- 
interessados no falso conforto doméstico deste mundo criado por 
máya. Apegados ao lar, esposa e filhos, eles vagam perpetua- 
te neste mundo material. 


VERSO 26 


зая: TE єй: | 
tt efa agora a 112 


adya nah sarva-bhiitâtman 
kama-karmendriyasayah 

moha-pãso drdhas chinno 
bhagavars tava darsanãt 


“adya—hoje; nah-—nosso; sarva-bhata-atman—ó Vós, que sois a 

; kama-karma-indriya-àsayah—estando sob a influência 

desejos luxuriosos-e das atividades fruitivas; zoha-pasah—este 

e nó da ilusão; drdhah-—muito forte; chinnah-—-rompido; bhaga- 
-—ó meu Senhor; tava darsanãt-—pelo simples fato de Vos ver. 


TRADUÇÃO 
О Superalma de todas as entidades vivas, ó Personalidade de 
, bastou-me ver-Vos para que eu me libertasse de todos os desejos 
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luxuriosos, que sào a causa básica da intransponível ilusáo e cativeiro 
no mundo material. 


VERSO 27 


TA TIT 
paar ma ӘТ 90:1 
saga fim quite 


Sri-Suka uvüca 
ittham gitanubhàvas tam 
bhagavân kapilo munih 
amsumantam uvâcedam 
anugrühya dhiyà nrpa 


sri-sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; ittham--dessa ma- 
neira; gita-anubhavah-—cujas glórias são descritas; tam—a Ele; bha- 
gavân—a Personalidade de Deus; kapilah—chamado Kapila Muni; 
munih—o grande sábio; amsumantam—a Arnsumãn; uvāca—disse; 
idam—isto; anugrühya—sendo muito misericordioso; dhiyá—com 
o caminho do conhecimento; nrpa—ó rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, depois que Amsumãn fez essas glorificações ao 
Senhor, o grande sábio Kapila, a poderosa encarnação de Visnu, 
sendo muito misericordioso com ele, explicou-lhe o caminho do co- 
nhecimento. 


VERSO 28 


ANTI 
as da q Rara | 
гч ай sita Aa 11821 


Sri-bhagavan uvaca 
asvo "yam niyatàm vatsa 
pitâmitha-pasus tava 
ime ca pitaro dagdha 
gangâmbho 'rhanti netarat 


29] Os filhos de Sagara encontram Kapiladeva 247 


Sri-bhagavün uvãca—a grande personalidade, Kapila Muni, disse; 
h—cavalo; ayam-—este; niyatam—leva; vatsa—ó Meu filho; pi- 
aha—de teu avô; pasuh-—este animal; tava—teu; ime—todos 

les; ca—também; pitarah=corpos dos antepassados; dagdhah—re- 
idos a cinzas; gangá-ambhah—a água do Ganges; arhanti—podem 
salvos; na—nào; itarat—nenhum outro mcio. 





Е TRADUÇÃO 
— A Personalidade de Deus disse: Meu querido Amsumãân, eis o 
1 que teu avô estava procurando para fazer o sacrificio. Por 
r, leva-o. Quanto aos teus antepassados, que foram reduzidos 
, eles só podem ser libertados com água do Ganges, e por 
¡um outro meio. 


VERSO 29 


i aea Rn AA A | 
o e ES] 


tam parikramya sirasü 
prasâdya hayam ânayat 

sagaras tena pasunã 
yajRa-sesari samüpayat 


tam—aquele grande sábio; parikramya—após circungirar; Sira- 
сот sua cabega (curvando-a); prasadya—deixando-O plenamente 
isfeito; hayam—o cavalo; anayat—levou de volta; sagarah-—o rei 
ra; tena—com aquele; pasunã-—animal; yajna-sesam—a últi- 

ma cerimônia ritualística do sacrifício; samãpayat-—executou. 


' TRADUÇAO 
Em seguida, Arnšuman circungirou Kapila Muni e ofereceu-Lhe 
itosas reverências, curvando sua cabeça. Após satisfazê-lO ple- 
mamente dessa maneira, Arnsumãn levou de volta o cavalo destinado 
no sacrifício, e com este cavalo Mahārāja Sagara realizou as cerimô- 
nias ritualísticas restantes. 
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VERSO 30 


TARA O AAA Nem | 
Arana SS EA Heli 


rájyam amsumate nyasya 
nihsprho mukta-bandhanah 
aurvopadista-mãrgena 
lebhe gatim anuttamám 


rüjyam-—seu reino; amsumate—a Arm$umàn; nyasya—após entregar; 
nihsprhah—sem continuar-tendo desejos materiais; mukta-bandha- 
nah—inteiramente livre do cativeiro material; aurva-upadista—ins- 
truído pelo grande sábio Aurva; mãrgena—seguindo aquele caminho; 
lebhe—alcangou; gatim—destino; anuttamám—supremo. 


й TRADUÇÃO 
Após entregar o encargo do seu reino a Amsuman e assim livrar- 
se de toda a ansiedade e cativeiro materiais, Sagara Mahárája, se- 


guindo os processos ensinados por Aurva Muni, alcançou o destino 
supremo. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
filhos de Sagara encontram o Senhor Kapiladeva”. 


[Canto 9, Cap. 8 





























































CAPÍTULO NOVE 


A dinastia de Amsumãn 


а ариа do Ganges. 

»O filho de-Maháraja Amsuman foi Dilipa, que tentou trazer o 
iges a este mundo, mas morreu sem obter sucesso. Bhagiratha, 
ilho: de Dilipa, estava determinado a trazer o Ganges ao mundo 
aterial, e com este propósito submeteu-se a rigorosas austeridades: 
A màe Ganges, estándo plenamente satisfeita com essas austeridades, 
se-Ihe visível, e quis dar-lhe uma bênção. Bhagiratha pediu-lhe 
ão que libertasse os seus antepassados. Embora-a mãe, Ganges 
goncordasse em descer à Terra, ela impôs duas condições: primeiro, 
«queria que um varão competente fosse capaz de controlar suas 
ondas; segundo, embora todos os homens: pecaminosos pudessem 
“se das reagóes pecaminosas banhando-se no Ganges, a mãe 
anges nào queria preservar todas essas reações pecaminosas, Essas 
duas condições foram levadas em consideração, Bhagiratha respon- 
deu à mãe Ganges: “A - Personalidade de Deus, o Senhor Siva, terá 
plena capacidade de controlar as ondas de tua água, e quando os 
devotos puros banharem-se em tua água, as reações pecaminosas 
deixadas pelos homens pecaminosos serão anuladas.” Bhagiratha 
realizou então austeridades para satisfazer o Senhor. Siva, que é cha- 
'mado Asutosa porque em sua índole, ele se satisfaz mui facilmente. 
О Senhor Siva concordou com a proposta de. Bhagiratha, através 
Ча qual ele pedia ao Senhor Siva que contivesse a força do Ganges. 
maneira, pelo simples contato do. Ganges, os antepassados 
Bhagiratha foram libertados e permitiu-se que entrassem nos pla- 
as celestiais. 

O filho de Bhagiratha foi Sruta, o filho de Sruta foi Nabha, e o 
filho de Nabha foi Sindhudvipa. O filho de Sindhudvipa foi Ayu- 
làyu, e o filho de Ayutàyu foi Rtuparna, que era amigo de Nala. 
Rtúparna ensinou a Nala a arté de jogar e aprendeu com ele a arte de 
isva-vidya. O filho de Rtüparna era conhecido como Sarvakama, 
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o filho de Sarvakáma foi Sudása, cujo filho foi Saudása. A esposa 
de Saudasa chamava-se Damayanti ou Madayanti, e Saudasa também 
era conhecido como Kalmãsapãâda. Devido ao fato de ter cometido 
erros em suas atividades fruitivas, Saudasa recebeu de Vasistha a 
maldição segundo a qual ele tornar-se-ia um Какѕаѕа. Enquanto ca- 
minhava pela floresta, ele viu um brãhmana ocupado em sexo com 
sua esposa, e porque se tornara Ráksasa, ele quis devorar o brâhma- 
na. Embora a esposa do brãhmana suplicasse de muitas maneiras, 
Saudasa devorou 'o brâhmana, e a esposa, portanto, amaldiçoou-o, 
dizendo: “Logo que te ocupares em sexo, morrerás.” Por conseguinte, 
após doze anos, muito embora tivesse se libertado da maldição de 
Vasistha Muni, Saudãsa permaneceu sem filhos. Foi então que, com 
a permissão de Saudasa, Vasistha fecundou a esposa de Saudasa, 
Madayanti. Visto que Madayanti mantinha a criança por muitos 
anos no ventre e não conseguia dar à luz, Vasisthagolpeou seu ab- 
dómen com uma pedra, e'com isto nasceu um filho. Esse filho foi 
chamado Asmaka: 

O filho de Asmaka era conhecido como Balika. Porque estava ro- 
deado por muitas mulheres, ele foi protegido da maldição que Para- 
Surâma lançou contra ele, e portanto ele também é conhecido como 
Nárikavaca. Quando o mundo todo estava desprovido de ksatriyas, 
ele também tornou-se o pai original de outros ksatriyas. Portanto, 
às vezes, ele é chamado Múlaka. De Bálika, nasceu Dasaratha, de 
Dasaratha surgiu Aidavidi, e de Aidavidi surgiu Visvasaha. O filho de 
Visvasaha foi Maharája Khatvanga. Maháraja Khatvanga aliou-se 
aos semideuses nía luta contra os demônios e saiu vitorioso. Os se- 
mideuses, portanto, quiseram dar-lhe uma bênção. Porém, ao inda- 
gar quanto tempo lhe restava para viver e ficar sabendo que sua vida 
duraria apenas mais alguns segundos, o rei imediatamente deixou 
os planetas celestiais e num acroplano retornou à sua morada. Ele 
pôde entender 'que neste mundo material tudo é insignificante, e 
por isso dedicou-se plenamente a adorar a Suprema Personalidade 
de Deus, Hari. 


VERSO 1 
aa qa 


gaia A TR | 
тё дете AA а: 9ч 6а: 11 8 11 


A dinastia de Amgumaán 


sri-suka uvãca 
amsumams ca tapas tepe 
gangânayana-kâmyayã 
kàlam mahàntam nàsaknot 
tatah kalena samsthitah 


* sri-sukah uvaca—Sti Sukadeva Gosvami disse; amsuman—o rei 

lamado Am$umáàn; ca—também; (apah tepe—realizou austerida- 

: gangã—o Ganges; ânayana-kâmyayâ—com o desejo de trazer 

Ganges a este mundo material para libertar os seus antepassados; 

lam—tempo; mahântam por uma longa duração; na—não; asak- 

1—foi exitoso; tatah—depois disso; kalena—no decorrer do tempo; 
nsthitah-—morreu, 


- TRADUÇÃO 
- Sukadeva Gosvâmi continuou: O rei Arnguman, como seu avô, 
izou austeridades por um longo tempo. Entretanto, ele não con- 
trazer o Ganges a este mundo material, e em seguida, no de- 


r do tempo, ele morreu. 
VERSO 2 


frete ЙА d 
яйы 9984 9 A TUR 


dilipas tat-sutas tadvad 
asaktah kálam eyiván 
bhagirathas tasya sutas 
tepe sa sumahat tapah 
I dilipah—chamado Dilipa; tat-sutah—o filho de Amsumãn; tat- 
Vat-—como seu pai; asaktah—sendo incapaz de trazer o Ganges ao 
iundo material; kalam eyivan—tornou-se vítima do tempo e morreu; 
'bhagirathah tasya sutah—seu filho Bhagiratha; tepe—executou peni- 
cias; sah—ele; su-mahat—muito grande; tapah—austeridade. 





TRADUCAO 
Como o próprio Amsuman, Dilipa, seu filho, não pôde trazer o 
a este mundo material, e ele também foi vítima da morte 


al 
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no decorrer do tempo. Entáo, o filho de Dilipa, Bhagiratha, reali- 
zou austeridades muito severas para trazer o Ganges a este mundo 
material. 


VERSO 3 


a da ra Al 
EN 


darsayam àsa tarn devi 
prasannã varadâsmi te 

ity uktah svam abhipràyam 
sasamsavanato nrpah 


darsayám üsa—apareceu; fam--a ele, ao rei Bhagiratha; devi— 
a mãe Ganges; prasannü—estando- muito satisfeita; varadd asmi— 
darei minha bênção; te—a ti; ¡ti uktah—ouvindo essas palavras; 
svam-—seu próprio; abhiprâyam-—desejo; sasamsa-—expressou; ava- 
natah—prostrando-se mui respeitosamente; nrpah—o rei (Bhagiratha). 


TRADUÇÃO 
Em seguida, a mãe Ganges apareceu diante do rei Bhagiratha e 
disse-lhe: “Estou muito satisfeita com tuas austeridades e agora estou 
disposta a dar-te as bênçãos que desejares.”” Ouvindo essas palavras 
faladas por Gangâdevi, a mãe Ganges, o rei curvou a cabeça diante 
dela e expôs seu desejo. 


SIGNIFICADO 
Era desejo do rei libertar seus antepassados, que haviam sido re- 
duzidos a cinzas por terem desrespeitado Kapila Muni. 


VERSO 4 
1569 fret 3b qaem 3 98951 
жарп утё Вгеп gq ате] «нтте II 2 I 


ko "pi dharayita vegam 
patantya me mahi-tale 


A dinastia de Amsumàan 


anyathà bhü-talam bhittva 
nrpa yásye rasatalam 


Kkah—qual é a pessoa; api—na verdade; dhürayità—que pode suster; 
'vegam—a forca das ondas; patantyah—enquanto caem; me—minhas; 
mahi-tale—a esta Terra; anyathã—caso contrário; bha-talam—a su- 
perfície da Terra; bhittva—trespassando; nrpa—ó rei; yasye—desce- 
"rei; rasatalam—a Pàtàla, a parte inferior do Universo. 

"Л 

4 TRADUCAO 

— A màe Ganges respondeu: Quando eu cair do céu em direção à 
Superfície do planeta Terra, a água decerto será muito impetuosa. 
Quem deterá essa força? Se ninguém me sustiver, trespassarei a su- 
perfície da Terra e descerei a Rasátala, a área Patála do Universo. 
t 





VERSO 5 


Bard a A AAA | 
чїй акч єт a ARA Ul 


kim caham na bhuvam yàsye 
narà mayy amrjanty agham 

тгјаті tad agham kvüham 
rajams tatra vicintyatàm 


^ kim ca—também; aham—eu; na—náo; bhuvam—ao planeta Terra; 
yasye—irei; narah—as pessoas em geral; mayi—em mim, em minha 
úgua; amrjanti—purificarão; agham-—as reações de suas atividades 
pecaminosas; mrjami—lavar: (—este; agham-—acümulo de reacóes 
pecaminosas; kva—a quem; aham— eu; rajan—ó rei; tatra-—este fato; 


Wicintyatàm—por favor, pondera cuidadosamente e decide. 
» 


TRADUÇÃO 
М0 rei, não desejo descer até o planeta Terra, pois lá, as pessoas 
“em geral banhar-se-ão em minha água para purificarem-se das reações 
«de seus feitos pecaminosos. Quando todas essas atividades pecamino- 
“sas acumularem-se em mim, como conseguirei libertar-me delas? 
Deves ponderar isso mui cuidadosamente. 
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SIGNIFICADO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: 


sarva-dharmán parityajya 
mam ekam saranam vraja 

aham tvam sarva-pâpebhyo 
moksayisyami mà $ucah 


“Abandona todas as variedades de religião e simplesmente rende-te 
a Mim. Eu te libertarei de toda reação pecaminosa. Não temas.” 
(Bg. 18,66) A Suprema Personalidade de Deus pode aceitar reações 
dos feitos pecaminosos de qualquer pessoa e neutralizá-las, porque 
Ele é pavitra, puro, como o sol, que nunca é contaminado por ne- 
nhuma contaminação mundana. Tejiyasâm na dosâya vahneh sarva- 
bhujo yathã (Bhãg. 10.33.29). Aquele que é muito poderoso não é 
afetado por nenhuma atividade pecaminosa. Mas aqui, vemos que 
a mãe Ganges teve medo de sobrecarregar-se com os pecados das 
pessoas em geral que se banhariam em suas águas. Isso indica que 
ninguém, exceto a Suprema Personalidade de Deus, é capaz de neu- 
tralizar as reações dos feitos pecaminosos, sejam eles cometidos pela 
própria pessoa ou por outros, Às vezes, o mestre espiritual, após 
aceitar um discípulo, deve assumir responsabilidade pelas atividades 
pecaminosas passadas do discípulo e, ficando sobrecarregado delas, 
às vezes, tem de sofrê-las — total ou pelo menos parcialmente. Todo 
discípulo, portanto, deve tomar muito cuidado em não cometer ati- 
vidades pecaminosas após a iniciação. O pobre mestre espiritual é 
bastante bondoso e misericordioso para aceitar um discípulo e par- 
cialmente sofrer as reações das atividades pecaminosas desse discípulo, 
mas Krsna, tendo misericórdia de Seu servo, neutraliza as reações 
em que este se envolve ao ocupar-se em pregar Suas glórias. Até 
mesmo a mãe Ganges temia as reações pecaminosas das pessoas 
em geral e estava preocupada em saber como anularia a carga desses 
pecados. 


VERSO 6 


seria SI 
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sri-bhagiratha uvüca 
sadhavo nyásinah Santa 
brahmistha loka-pavanáh 
haranty agham te ^nga-sangüt 
tesv aste hy agha-bhid dharih 


> Srebhagirathah uvaca—Bhagiratha disse; sadhavah-— pessoas sant 
inyasinah—sannyasis; sāntāh—pacificos, livres das perturbações ma- 
rahmisthāh—hábeis em seguir os princípios reguladores en- 
“Sinados na escritura védica; loka-pavanah—que estáo ocupados :em 
“libertar o mundo todo, tirando-o de uma condição caída; haranti— 
removeráo; agham—as reacdes da vida pecaminosa; te-=de ti (mãe 
Ganges); ariga-sangat—banhando-se na água do Ganges; tesu—neles 
próprios; aste—existe; hi-—na verdade; -agha-bhit—a Personalidade 
Suprema, que pode destruir todas as reações pecaminosas; harih— 
“O Senhor. 

y 






TRADUÇÃO 
“ Bhagiratha disse: Aqueles que são santos devido ao serviço de- 
vocional e portanto estão na ordem renunciada, livres de desejos 
“materiais, e que são devotos puros, hábeis em seguir os princípios 
“reguladores mencionados nos Vedas, são sempre gloriosos e mani- 
festam comportamento exemplar e têm condições de libertar todas 
“as almas caídas. Quando esses devotos puros banharem-se em tuas 
“águas, as reações pecaminosas trazidas por outras pessoas decerto 
“serão anuladas, pois tais devotos sempre mantêm no âmago de seus 
“corações a Suprema Personalidade de Deus, que pode subjugar todas 
“as reações pecaminosas. 


SIGNIFICADO 
Todos aqueles que assim o quiserem podem banhar-se na mãe 
“Ganges. Portanto, não apenas as pessoas pecaminosas banham-se 
“na água do Ganges, mas em Hardwar e outros lugares sagrados por 
“onde corre o Ganges, as pessoas santas e os devotos também banham- 
“Se nas águas do Ganges. Os devotos e as pessoas santas, avançados 
na ordem renunciada, podem libertar até mesmo o Ganges. Tirthi- 
:kurvanti tirthâni svantah-sthena gadabhrta (Bhāg. 1.13.10). Porque 
sempre mantêm o Senhor no âmago de seus corações, os devotos 
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santos podem perfeitamente purificar os lugares sagrados, limpan- 
do-os de todas as reações pecaminosas. Portanto, as pessoas em 
geral sempre devem respeitosamente honrar as pessoas santas. Orde- 
na-se que, logo que alguém veja um vaisnava, ou mesmo um san- 
nyãsi, ele deve oferecer respeitosa esse homem santo. Se ele deixa 
de prestar esse respeito, deve jejuar durante aquele dia. Este preceito 
é védico. Todos devem ter muito cuidado em evitar cometer ofensas 
aos pés de lótus:de um devoto ou de uma pessoa santa. 

Existem métodos de prãyascitta, ou expiação, mas eles são insufi- 
cientes para tirar de alguém as reações pecaminosas. A pessoa pode 
livrar-se das reações pecaminosas somente através do serviço devo- 
cional, como se afirma em relacào à história de Ajâmila: 


kecit kevalaya bhaktyà 
vüsudeva-paràyanàh 

agham dhunvanti kartsnyena 
niharam iva bhaskarah 


**Apenas-as pessoas raras que adotaram completo é imaculado ser- 
vigo devocional a Krsna podem desarraigar as-ervas-daninhas das 
ações pecaminosas, sem possibilidade de que elas revivam.' Pode-se 
fazer isso simplesmente executando serviço devocional, assim como 
o'Sol pode imediatamente dissipar a neblina com seus raios.” (Bhãg. 
6.1:15): Se alguém contar com a proteção de um devoto e sincera- 
mente prestar-lhe serviço, através deste processo de bhakti-yoga, de- 
certo será capaz de anular todas as reações pecaminosas. 


VERSO 7 


mR а ані теат iR | 
чїй 9 A an Y 9 1 


dhürayisyati te vegam 
rudras tv atmá saririnam 

yasminn otam idam protam 
visvam sativa tantusu 


dharayisyati—susterá; te—tuas; vegam-—forca das ondas; rudrah— 
Senhor Siva; tu—na verdade; ütma—a Superalma; saririnâm—de 
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todas as almas corporificadas; yasmin—em quem; otam—está situa- 





“do em sua longitude; idam—todo este Universo; protam—latitude; 


visvam—todo o Universo; $afí—uma roupa; iva—como; tantusu— 
nos fios. 


TRADUÇÃO 
Assim como uma roupa tecida de fios que se estendem por todo 
O seu comprimento e largura, todo este Universo, em toda a sua la- 
titude e longitude, está situado sob diferentes potências da Suprema 
Personalidade de Deus. O Senhor Siva é uma encarnação do Senhor, 
portanto representa a Superalma na alma corporificada. Ele pode 
suster em sua cabeça tuas ondas impetuosas. 
" 
SIGNIFICADO 
Declara-se que a água do Ganges repousa sobre a cabeca do Senhor 
a. O Senhor Siva é uma encarnação da Suprema Personalidade 
Deus, que, através de diferentes potências, sustenta todo o Uni- 


verso. O Senhor Siva é descrito no Brahma-samhita (5.45): 


ksiram yatha dadhi vikara-visesa-yogat 
safijâyate na hi tatah prthag asti hetoh 

yah sambhutám api tathà samupaiti karyad 
govindam adi-purusam tam aham bhajâmi 


“O leite transforma-se em iogurte quando é misturado com uma 
cultura de iogurte, mas na verdade, constitucionalmente, o iogurte 
É o próprio leite. Do mesmo modo, Govinda, a Suprema Personali- 
Wade de Deus, assume a forma do Senhor Siva com o propósito es- 
pecial de realizar ações materiais. Ofereço minhas reverências aos 
pés de lótus do Senhor Govinda.” O Senhor Siva é à Suprema Per- 
Sonalidade de Deus no mesmo sentido de que o iogurte também é 
leite, embora, ao mesmo tempo, não seja leite. Para a manutenção 
do mundo material, existem três encarnações — Brahmã, Visnu e 
'Mahesvara (Senhor Siva). O Senhor Siva é uma encarnação de Visnu 
egada do modo da ignorância. No mundo material, predomina 

Ð modo da ignorância. Portanto, © Senhor Šiva é aqui comparado 
À latitude e longitude de todo o Universo, que se assemelha a uma 
upa tecida de fios que se estendem por seu comprimento e largura. 
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VERSO 8 


ERRA 991 49 AAA | 
RS RA] 


ity uktvã sa nrpo devam 
tapasátosayac chivam 

kàlenálpiyasà ràjams 
tasyesas casv atusyata 


iti uktva-—após dizer isto; sah-—ele; nrpah—o. rei (Bhagiratha); 
devam—ao Senhor Siva; tapasü—executando austeridades; atosayat— 
agradou; sivam—Senhor Siva, o auspiciosíssimo; kalena—com o 
tempo; alpiyasá—que náo:foi muito demorado; rájan—ó rei; tasya— 
com ele (Bhagiratha); isah-—o Senhor Siva; сапа verdade; àsu— 
bem depressa; atusyata—ficou satisfeito, 


TRADUÇÃO 
Após dizer isto, Bhagiratha satisfez o Senhor Siva, 
teridades. Ó rei Pariksit, mui rapidamente, o Senhor 
tisfeito com Bhagiratha. 


SIGNIFICADO 

As palavras àsv arusyata indicam que o Senhor Siva ficou satisfeito 
bem depressa. Portanto, outro nome do Senhor Siva é Asutosa. 
As pessoas materialistas procuram o Senhor Siva porque ele concede 
bênçãos a toda e qualquer pessoa mui rapidamente, não se impor- 
tando. em saber se com isso seus devotos prosperarão ou sofrerão. 
Embora saibam que, a felicidade material é de fato outro aspecto 
do sofrimento, os materialistas querem-na, e, para obtê-la mui rapi- 
damente, adoram o Senhor Siva; Verifica-se que, de um modo geral, 
os materialistas são devotos de. muitos semideuses, especialmente 
do Senhor Siva e-da mãe Durgã, Na verdade, eles não querem feli- 
cidade espiritual, a qual é quase completamente desconhecida deles. 
Mas se alguém leva a-sério a felicidade espiritual, deve refugiar-se 
no Senhor Visnu, como o próprio Senhor ordena: 


sarva-dharman parityajya 
mam ekam śaranam vraja 
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аһат (уйат sarva-papebhyo 
moksayisyami má $ucah 





“Abandona todas as variedades de. religião e- simplesmente rende- 
te a Mim. Eu te libertarei de toda reação pecaminosa, Não temas.”” 
(Bg. 18.66) 





VERSO 9 


" mua mfi азата а: В: 
o US 
tatheti rajñabhihitam 

sarva-loka-hitah sivah 


' dadhárávahito gañgám 
páda-püta-jalàm hareh 












- 4athü—(que seja) assim; ¡ti—assim; rájña abhihitam—tendo sido 
interpelado pelo rei (Bhagiratha); sarva-loka-hitah—a Personalidade 
de Deus, que sempre é auspicioso para todos; sivaA—o Senhor Siva; 
dadhara—sustentou; avahitah—com muita atenção; gangám—o 
Ganges; pada-púta-jalam hareh—cuja água é transcendentalmente 
pura porque emana dos. pés da Suprema Personalidade de Deus, 
Visnu. 
t TRADUÇÃO 
Quando o rei Bhagiratha aproximou-se do Senhor Siva e pediu-lhe 
que contivesse as impetuosas ondas do Ganges, o Senhor Siva acei- 
tou a proposta, dizendo: **Assim será.” Depois, com muita atenção, 
ele sustentou o Ganges sobre sua cabeça, pois, tendo emanado dos 
dedos dos pés do Senhor Visnu, a água do Ganges é purificante. 
n 
sm 































VERSO 10 


tem sia gia 
чя айтп аа яейчч: а JA lloll 


bhagirathah sa rüjarsir 
ninye bhuvana-pavanim 

yatra sva-pitrnam dehà 

bhasmibhütàh sma serate 






























260 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 9 


bhagirathah—o rei Bhagiratha; sah—ele; rája-rsih—o grande rei 
santo; ninye—carregou ou trouxe; bhuvana-pavanim—mãe Ganges, 
que pode libertar todo o Universo; yatra—àquele lugar onde; sva- 
pitrnüm-—dos seus antepassados; dehüh-—os corpos; bhasmibhütàh— 
tendo sido reduzidos a cinzas; sma Serate—jaziam. 





TRADUÇÃO 
O grande e santo rei Bhagiratha trouxe o Ganges, que pode liber- 
tar todas as almas caídas, àquele lugar da Terra onde os corpos dos 
seus antepassados jaziam reduzidos a cinzas. 


VERSO 11 


HO A AAA | 
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rathena vüyu-vegena 
prayantam anudhavatr 

desàn punanti nirdagdhàn 
üsificat sagarütmajàn 


rathena—sobre uma quadriga; vayu-vegena—dirigindo à velocidade 
do vento; prayântam—Mahárája Bhagiratha, que ia na frente; anu- 
dhávati—correndo no encalço; desân—todas as regiões; punanti—san- 
tificando; nirdagdhan— que haviam sido reduzidos a cinzas; àsificat-— 
banhando; sagara-atmajan—os filhos de Sagara. 


TRADUÇÃO 
Bhagiratha montou numa quadriga veloz e dirigia-a na frente da 
mãe Ganges, que o seguia purificando muitas regiões, até que alcan- 
caram as cinzas dos antepassados de Bhagiratha, os filhos de Sagara, 
que foram então banhados com a água do Ganges. 


VERSO 12 
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as 9 тд: 998 Зейд: 19а 


A dinastia de Amsuman 


yaj-jala-sparsa-mütrena 
brahma-danda-hatà api 

sagarâtmajã divam jagmuh 
kevalam deha-bhasmabhih 


=+yat-jala—cuja água; sparsa-mátrena—simplesmente tocando; 
brahma-danda-hatâh-—aqueles que foram condenados por ofenderem 
brahma, o eu; api—embora; sagara-atmajah—os filhos de Sagara; 
divam—aos planetas celestiais; jagmuh—foram; kevalam—somente; 
deha-bhasmabhih—pelas cinzas que restavam de seus corpos quei- 
mados. 


TRADUCAO 
» Porque os filhos de Sagara Mahárája haviam ofendido uma grande 
personalidade, o calor de seus corpos aumentara, e eles foram redu- 
sidos a cinzas. Porém, pelo simples fato de serem borrifados com 
úgua do Ganges, todos tornaram-se elegíveis a ir aos planetas celes- 
tíais. Que dizer então daqueles que usam a água da mãe Ganges para 


adorá-la? 


SIGNIFICADO 

A mãe Ganges é adorada com água do Ganges — o devoto pega 
um pouco de água do Ganges e volta a oferecê-la ao Ganges. Quando 
o devoto pega a água, a mãe Ganges nada perde, e quando a água 
é devolvida, a mãe Ganges não aumenta, porém, dessa maneira, o 
adorador do Ganges é beneficiado. Igualmente, um devoto do Senhor 
'oferece-Lhe com muita devoção patram puspam phalam toyam — 
uma folha, uma flor, frutas ou água —, mas tudo, incluindo a folha, 
a flor, a fruta e a água, pertence ao Senhor, e portanto nada é re- 
munciado ou aceito. Todos devem simplesmente tirar proveito do 
processo de bhakti porque, seguindo este processo, ninguém sai per- 
dendo, e todos ganham o favor da Pessoa Suprema. 


VERSO 13 
ANA N: TS 1 
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bhasmibhütanga-sangena 
svar yütàh sagaratmajah 
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kir punah s$raddhayà devirn 
sevante ye dhrta-vratàh 


bhasmübhüta-ariga—pelos corpos que foram reduzidos a cinzas; 
sarngena-—entrando em contato com a água do Ganges; svah yatah— 
foram aos planetas celestiais; sagara-atmajàh—os filhos de Sagara; 
kim-—que falar de; punah—novamente; sraddhayã-—com fé e devo- 
ção; devim—mãe Ganges; sevante—adoram; ye—aquelas pessoas 
que; dhrta-vratãh-—com votos cheios de determinação. 


TRADUÇÃO 
Pelo simples fato de as águas do Ganges terem entrado em contato 
com as cinzas de seus corpos queimados, os filhos de Sagara Маһа- 
rája elevaram-se aos planetas celestiais. Portanto, que dizer de um 
devoto que adora a mãe Ganges fielmente, com um voto: cheio de 
determinação? Pode-se apenas imaginar o benefício recebido por 
esse devoto. 


VERSO 14 


я ёт чепа. аўч абаң. 
e E ПІ 


na hy etat param üscaryam 
svardhunyã yad ihoditam 

ananta-caranambhoja- 
prasütàyà bhava-cchidah 


na—nào; hi—na verdade; etat—este; param-—ültimo; ascaryam— 
algo espantoso; svardhunyüh—da água do Ganges; yat—que; iha— 
nesta passagem; uditam—foi descrito; ananta—da Suprema Persona- 
lidade de Deus; carana-ambhoja—do lótus dos pés; prasūtāyāh— 
daquela que emana; bhava-chidah—que pode libertar do cativeiro 
material. 


TRADUÇÃO 
Porque emana do dedão dos pés de lótus da Suprema Personali- 
dade de Deus, Anantadeva, a mãe Ganges é capaz de libertar a todos 


'erso 15] A dinastia de Amsumân 


€ tirá-los do cativeiro material. Portanto, tudo o que nesta passagem 

“se descreve em relação a ela não é nada espantoso. 

\ 

$ SIGNIFICADO 

| É fato notório que todo aquele que, com o simples ato de banhar- 
em suas águas, adora regularmente a mãe Ganges, mantém ótima 

“saúde e aos poucos torna-se devoto do Senhor. Este é o efeito do 

“banho na água do Ganges. O banho no Ganges é recomendado em 

“todos os sastras védicos, e aquele que segue este caminho decerto li- 

'berar-se-á por completo de todas as reações pecaminosas. O exemplo 

prático disso é que os filhos de Maharaája Sagara foram aos plane- 

“tas celestiais logo depois que a água do Ganges meramente tocou 

as cinzas de seus corpos queimados. 


VERSO 15 
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sannivesya mano yasmiñ 
chraddhayã munayo "malàh 

traigunyam dustyajarh hitvã 
sadyo yütàs tad-àtmatàm 


^ sünnivesya— prestando completa atencáo; manah-—a mente; yas- 
min—a quem; $raddhaya—com . fé e devocáo; munayah-— grandes 
pessoas santas; amalah-—livres de toda a contaminação dos pecados; 
traigunyam-—os três modos da natureza material; dustyajam--muito 
“difíceis de serem abandonados; hitvi-—no entanto, elas podem aban- 
donar; sadyah—de imediato; yatah—alcangada;  tat-atmatám—a 
«qualidade espiritual do Supremo. 


TRADUÇÃO 
^ Os grandes sábios, livres de todos os desejos materiais luxuriosos, 
devotam suas mentes ao completo serviço do Senhor. Tais pessoas 
libertam-se do cativeiro material sem dificuldades, e situam-se na pla- 
taforma transcendental, adquirindo a qualidade espiritual do Senhor. 
é a glória da Suprema Personalidade de Deus. 
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VERSOS 16-17 


q oo ае asas | 
бечет MIRAI 
qui ченей SARA | 

с=т ч яй атыны TEIA IO 


Sruto bhagirathàj jajñe 
tasya nābho "paro 'bhavat 

sindhudvipas tatas tasmãd 
ayutâyus tato "bhavat 


rtúparno nala-sakho 
yo "$va-vidyüm ayün nalàt 
dattvàksa-hrdayara càsmai 
sarvakâmas tu tat-sutam 


Srutah—um filho chamado Sruta; bhagirathat—de Bhagiratha; 
Jjajrie—nasceu; tasya—de Sruta; nábhah—chamado Nàbha; aparah— 
diferente do Nábha anteriormente descrito; abhavat—nasceu; sindhu- 
dvipah—chamado Sindhudvipa; tatah—de Nabha; tasmãt—de Sin- 
dhudvipa; ayutayuh-—um filho chamado Ayutayu; tatah—em seguida; 
abhavat—nasceu; rtüparnah—um filho chamado Rtúparna; nala- 
sakhah-—que era amigo de Nala; ya/—aquele que; asva-vidyàm—a 
arte de controlar cavalos; ayat—alcancou; nalàt—de Nala; dattvà— 
após dar em troca; aksa-hrdayam-—os segredos da arte de jogar; 
ca—e; asmai—a Nala; sarvakümah—chamado Sarvakâma; tu—na 
verdade; tat-sutam—seu filho (o filho de Rtúparna). 


TRADUÇÃO 

Bhagiratha teve um filho chamado Sruta, cujo filho foi Nabha. 
Este filho era diferente do Nabha anteriormente descrito. Nabha teve 
um filho chamado Sindhudvipa; de Sindhudvipa veio Ayutàyu, e 
de Ayutáyu, Rtüparna, que se tornou amigo de Nalaràja. Rtüparna 
ensinou a Nalarája a arte de jogar, e Nalarája instruiu Rtüparna 
no controle e manutenção de cavalos. O filho de Rtüparna foi Sarva- 
ката. 


erso 18] A dinastia de Amsumán 


Е SIGNIFICADO 
Jogar também é uma arte. Os ksatriyas têm permissão de exibir 
© seu talento nessa arte de jogar. Pela graça de Krsna, os Pândavas 
perderam tudo no jogo, e ficaram desprovidos de seu reino, esposa, 
"família e lar, porque não eram hábeis na arte de jogar. Em outras 
palavras, o devoto nem sempre é hábil em atividades materiais. Por- 
Tanto, afirma-se nos sastras que as atividades materiais não são abso- 
Itamente interessantes para as entidades vivas, em especial para 
“ps devotos. O devoto deve, portanto, ficar satisfeito em comer o 
que Ihe é dado como prasâda pelo Senhor Supremo. O devoto per- 
manece puro porque não adota atividades pecaminosas, tais como 
jogatina, intoxicagáo, consumo de carne ou sexo ilícito. 


VERSO 18 


ач: GU a d 
ara a Š mengua maa 1 


аб SATT: аат 119411 


tatah sudãsas tat-putro 
damayanti-patir nrpah 

ühur mitrasaham yam vai 
kalmásánghrim uta kvacit 

vasistha-sapàd rakso 'bhüd 
anapatyah sva-karmanã 


tatah—de Sarvakáma; sudasah—Sudasa паѕсеџ; tat-putrah—o 
filho de Sudasa; damayaniti-patih—o esposo de Damayanti; nrpah— 
ele tornou-se rei; 4huh—afirma-se; mitrasaham—Mitrasaha; yam 
'vai—também; kalmasanghrim—como Kalmásapáda; uta—conheci- 
do; kvacit—ás vezes; vasistha-Sapat—sendo amaldigoado por Vasis- 
tha; raksah—um canibal; abhit—tornou-se; anapatyah—sem filho 
algum; sva-karmanã-—devido ao seu próprio ato pecaminoso. 





TRADUÇÃO 
Sarvakâma teve um filho chamado Sudãsa, cujo filho, conhecido 
“como Saudãsa, era o esposo de Damayanti. Saudãsa, às vezes, é co- 
nhecido como Mitrasaha ou Kalmãsapada. Devido às suas próprias 
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más ações, Mitrasaha não teve filhos 'e Vasistha amaldiçoou-o a 
tornar-se um antropófago [Ráksasa]. 


VERSO 19 

anidro 
ВЕРИ ата: пч: етага етеда: | 
q aio: sara t 8t afr 2o 


sri-rajovãca 
Кіт nimitto guroh sapah 
saudásasya mahütmanah 
etad veditum icchamah 
kathyatàm-na:raho yadi 


Sri-ràjà uvàca—o rei Pariksit disse; kim nimittah—por que razão; 
guroh—do mestre espiritual; Sapah—maldição; saudasasya—de Sau- 
dása; mahá-atmanah—da grande alma; etat—isto; veditum—saber; 
iccháamah—desejo; kathyatam—por favor, conta-me; na—náo; ra- 
hah—confidencial; yadi—=se: 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit disse; Ó Sukadeva Gosvâmi, por que Vasistha, o 
mestre espiritual de Saudãsa, amaldiçoou aquela grande alma? Desejo 
saber isto, Se não for assunto confidencial, por favor, descreve-mo. 


VERSOS 20-21 


“qe sam 
ra A ЧӨЙ эпи z | 
ЕЧ ят 154 та: ЭРЧ 1821 
абат аа: agent TÈ | 
ap ater ает ч enfe 11221 

$1-$иКа иуйса 

saudaso mrgayam kificic 
caran rakso jaghana ha 


A dinastia de Amsumàn 


mumoca bhràütaram so "tha 
gatah praticikirsaya 


sañicintayann agham rajñah 
süda-rüpa-dharo grhe 

gurave bhoktu-kamaya 
paktvà ninye.narümisam 


| srisukah uvâca-—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; saudasah—o rei 
udása; mreaydm—em cagar; kiñicit—ás vezes; caran—perambu- 
ando; raksah—um Ráksasa, ou canibal; jagháana—matou; ha—no 
passado; mumoca-—libertou; bhrataram—.o irmão daquele Raksasa; 
Suh—esse irmão; atha—depois disso; gatah—foi; praticikirsaya— 
a vingar-se; saricintayan—ele pensou; agham—em fazer algum 
"mal; rajfiah—o rei; süda-rüpa-dharah—disfarcou-se de cozinheiro; 
'grhe—na casa; gurave—ao mestre espiritual do rei; bhoktu-kamaya— 
que foi jantar lá; paktvd—após cozinhar; ninye—deu-lhe; nara- 
ümisam—a carne de um ser humano. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Certa vez, Saudása foi viver na floresta, 
onde matou um canibal [Raksasa], mas perdoou e libertou o irmão 
deste. O irmão, entretanto, d ju vingar-se. Pensando em prejudicar 
O rei, ele tornou-se o cozinheiro da casa real. Certo dia, o mestre es- 
'piritual do rei, Vasistha Muni, foi convidado a jantar, e o cozinheiro 
Raksasa serviu-lhe carne humana. 


Р VERSO 22 


чечи aaa Atera | 
E CE 


pariveksyamünam bhagavan 
vilokyabhaksyam afijasã 

ràjanam asapat kruddho 
rakso hy evam bhavisyasi 


= pariveksyamânam-—enquanto examinava os alimentos; bhagavün— 
p poderosíssimo; vilokya—quando ele viu; abhaksyam— impróprio 
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para consumo; añjasa—mui facilmente através do seu poder místico; 
rajanam—ao rei; asapat—amaldicoou; kruddhah—ficando muito 
irado; raksah—um canibal; hi—na verdade; evam—dessa maneira; 
bhavisyasi—tornar-te-ás. 


TRADUÇÃO 
Enquanto examinava o alimento que lhe foi oferecido, Vasistha 
Muni, através de seu poder místico, pôde entender que o mesmo 
era inadequado para ser consumido, pois se tratava de carne de ser 
humano, Ele ficou muito irado disto e imediatamente amaldiçoou 
Saudasa a tornar-se um canibal. 


VERSOS 23-24 


wa Rara | 
Ama aaa: 112311 
O ae at: ate | 
Ra ant 99 тэги que изу! 


raksah-krtarm tad viditvã 
cakre dvádasa-varsikam 

so "py apo-"ñjalim adaya 
gurum sapturh samudyatah 


várito madayantyapo 
rusatih pàdayor jahau 

disah kham avanim sarvam 
pasyaii jivamayam nrpah 


raksah-krtam—tendo sido feito somente pelo Raksasa; tat—aquele 
ato de servir carne humana; viditva—após compreender; cakre— 
(Vasistha) realizou; dvadasa-vârsikam-—doze anos de penitência рага 
expiação; sah—aquele Saudãsa; api—também; apah-arjalim—um 
punhado de água; âdãya—tomando; gurum-—seu mestre espiritual, 
Vasistha; Saptum—para amaldicoar; samudyatah—estava preparan- 
do-se; váritah—sendo proibido; madayantya—por sua esposa, que 
também: era conhecida como Madayanti; apah—água; rusatih— 
forte devido ao canto de um mantra; padayoh jahau=jogou em 
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as pernas; disah—todas as direções; kham-—no céu; avanim—na 
“superfície do mundo; sarvam-—em toda parte; pasyan—vendo; jiva- 
"mayam-—repletos de entidades vivas; nrpah—o rei. 


TRADUÇÃO 
Ao compreender que a carne humana fora servida pelo Raksasa, 
não pelo rei, Vasistha submeteu-se a doze anos de austeridades 
purificar-se da ação de ter amaldiçoado o impecável rei. En- 


“quanto isso, o rei Saudãsa bebeu água e cantou o sapa-mantra, pre- 


ando-se para amaldicoar V: ha, mas sua esposa, Madayanti, 
ipediu-o de tomar esta atitude, Então, o rei que as dez direções, 
céu e a superfície do globo estavam repletos de entidades vivas 
m toda parte. 


VERSO 25 


TR ATA TR A TA 1 
AA q age tt IRA 


raksasam bhavam apannah 
pâde kalmasatam gatah 
vyavaya-kàle dadrse. 
vanauko-dampati dvijau 
t 
ráksasam—canibal; bhüvam-—propensào; apannah-—tendo. ad- 
"quirido; páde—sobre a perna; kalmasatam-—uma mancha: negra; 
vyavaya-kále—no momento do intercurso sexual; 
dadrse—ele viu; vana-okah-—vivendo na floresta; dam-pati—um es- 
;poso e uma esposa; dvijau—que eram. brühmanas; 


; TRADUÇÃO 
-— .Saudása adquiriu assim a propensão para o canibalismo e recebeu 
“sobre sua perna uma mancha negra, motivo pelo qual ficou conhe- 
sido como Kalmasapada. Certa vez, o rei Kalmasapáda viu um casal 
brühmanas ocupado em intercurso sexual na floresta. 


AAA ACA ет: 119611 
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жч: ЧЁМ mel Дн! 
Af istaram эга Чй а, 11991 


ksudhürto jagrhe vipram 
tat-patny âhakrtarthavar 

na bhaván raksasah saksad 
iksvakünürn maha-rathah 


madayantyah patir vira 
nàdharmar kartum arhasi 

dehi me "patya-kamüya 
akrtàrtham patim dvijam 


ksudha-artah—estando afligido pela fome; jagrhe—agarrou; vi- 
pram—o bráhmana; tat-patni—sua esposa; dha—disse; akrta-artha- 
vat—estando 'insatisfeita, pobre e faminta; na=ná0; bhaván—tu 
próprio; raksasah—um canibal; saksat—direta ou realmente; ¡ksvá- 
kiinâm-—entre os descendentes de Maharaja Iksvaku; mmaha-rathah— 
um grande lutador; madayantyah-—de Madayanti; patih—o esposo; 
vira—ó herói; na—não; adharmam-—ato irreligioso; kartum—exe- 
cutar; arhasi—mereces; de/ti—por favor, solta; me—meu; apatya- 
kamãyah-—desejando obter um filho; akrta-artham—cujo desejo 
ainda não foi satisfeito; parim-—esposo; dvijam—que é um: brah- 
mana. 


TRADUCAO 

Estando influenciado pela propensão Raksasa e tendo muita fome, 
o rei Saudãsa agarrou o brâhmana. Então, a pobre mulher, a esposa 
do bráhmana, disse ao rei: Ó herói, na verdade, não és um canibal; 
ao contrário; és um dos descendentes de Maharaja Iksváku. De fato, 
és um grande lutador, o esposo de Madayanti. Náo deves praticar 
semelhante ato irreligioso. Desejo ter um filho. Por favor, portan- 
to, devolve meu esposo, que ainda nào me engravidou. 


VERSO 28 


Reis ийїї a gafa; | 
ama a R qqbiqq emt IRA] 


A dinastia de Amšuman 


deho "yam münuso rãjan 
purusasyakhilarthadah 

tasmad asya vadho vira 
sarvàürtha-vadha ucyate 


" dehah—corpo; ayam-—este; münusah—humano; rájan—ó rei; puru- 
sya—do ser vivo; akhila—universal; artha-dah—benéfico; tasmat— 





po tanto; asya—do corpo do meu esposo; vadhah—a matanga; vira— 


herói; sarva-artha-vadhah—eliminando todas as oportunidades 
enéfic: icyate—se diz. 


TRADUCAO 
Ó rei, ó herói, este corpo humano presta-se à obtencào de benefí- 
s universais. Se agires precipitadamente e matares este corpo, li- 
juidarás todos os benefícios que podem ser colhidos na vida humana. 


SIGNIFICADO 
Srila Narottama dasa Thákura canta: 


hari hari viphale janama gonàinu 
manusya-janama paiya, radhá-krsna na bhajiya, 
jâniyã suniyã visa khâinu 


D corpo humano é extremamente valioso porque, nesse corpo, a en- 
idade viva pode entender as instruções de Krsna e alcançar o seu 
ino último. A entidade viva está dentro do mundo material para 
mprir a missão de voltar ao lar, voltar ao Supremo. No mundo 
terial, todos anseiam pela felicidade, porém, como não conhecem 
destino ültimo, mudam de um corpo a outro. Entretanto, se o ser 
jo obtem a oportunidade de possuir uma forma corpórea huma- 
neste corpo, ele poderá seguir ôs quatro princípios apresentados 

b a forma de dharma, artha, kama e moksa, e se ele levar uma 
da regulada, poderá progredir, ultrapassando a liberação, para 
cupar-se a serviço de Rádhã e Krsna. Este é o sucesso da vida: 
como processo de repetidos nascimentos e mortes e voltar 

O lar, voltar ao Supremo (mam eti), para ocupar-se no serviço a 
a e Krsna. Portanto, quem recebe um corpo humano deve uti- 
tá-lo para o seu progresso na vida. Em toda a sociedade humana, 
Hatar um ser humano é levado muito a sério; Centenas e milhares 
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de animais são trucidados nos matadouros, e ninguém se importa 
com isso, mas basta que se-mate um único ser humano para que 
todos fiquem muito preocupados. Por quê? Porque a forma corpó- 
rea humana é extremamente importante para executar a missão da 
vida. 


VERSO 29 


— N 
зпбтабічая AA | 
aige ad a dise 


esa hi bráahmano vidváms 
tapah-Sila-gunânvitah 

ürirüdhayisur brahma 
maha-purusa-samjñitam 

sarva-bhütütma-bhàvena 
bhútesv antarhitañt gunaih 


esah—este; hi—na verdade; brahmanah—um brahmana qualifica- 
do; vidvan—erudito no conhecimento védico; tapah—austeridade; 
sila—bom comportamento; guna-anvitah—dotado de todas as boas 
qualidades; ariradhayisuh—desejando ocupar-se em adorar; brahma— 
o" Brahman Supremo; mahã-purusa-=a Pessoa Suprema, Krsna; 
samjñitam—conhecido' como; sarva-bhitta--de todas as: entidades 
vivas; átma-bhüvena—como a Superalma; bhittesu-—em todas as en- 
tidades vivas; antarhitam—no &mago dos corações; gunaih-—pelas 
qualidades. 

TRADUÇÃO 

Eis um brãhmana erudito e deveras qualificado, ocupado em rea- 
lizar austeridades e ansiosamente desejando adorar o Senhor Supremo, 
a Superalma que vive no âmago dos corações de todas as entidades vivas. 


SIGNIFICADO 
A esposa do: bráhmana não considerava seu esposo um brahmana 
convencional, que recebeu este título só porque nasceu em: família 
bramínica, Ao contrário, ele era realmente qualificado:com as carac- 
terísticas bramínicas. Yasya yal laksanam proktam (Bhag. 7.11.35). 
As qualidades dos bráhmanas sáo mencionadas nos Sastras: 
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Samo damas tapah saucam 
ksantir árjavam eva ca 

Jjfiânam vijnanam astikyam 
brahma-karma svabhavajam 


renidade, autocontrole, austeridade, pureza, tolerância, honesti= 

le, sabedoria, conhecimento e religiosidade — estas são-as quali- 

les com as quais o brãhmana trabalha.” (Bg. 18.42) O brahmana 

e não apenas ser qualificado, mas também deve ocupar-se em 
verdadeiras atividades bramínicas. Simplesmente ser qualificado não 
o bastante; é preciso que ele se ocupe nos seus deveres de brãh- 
ma. É dever de um brãhmana conhecer: parar brahma, Krsna 
iram brahma param dhàma pavitram paramam bhavàn). Porque 
brühmana era realmente qualificado e também estava ocupado 

“em atividades bramínicas (brahma-karma), matá-lo seria um ato gran- 
ente pecaminoso, 'e a esposa do brahmana pediu que ele não 


VERSO 30 


#йзї añada ari fub 
saña ti Gara: RoN 


so "yam brahmarsi-varyas te 
rajarsi-pravarad vibho 

katham arhati dharma-jria 
vadharn pitur ivatmajah 


- sah—ele, o brüàhmana; ayam-—este; brahma-rsi-varyah—nào apenas 
brühmana, mas o melhor dos grandes sábios, ou brühmarsis; 
também de ti; raja-rsi-pravarüt—que és o melhor de todos os 

reis santos, ou rajarsis; vibho—ó amo do Estado; katham—como; 
lati—ele merece; dharma-jña—ó senhor, que conheces na íntegra 
princípios religiosos; vadham-—matando;' pituh—por parte do 

; iva—como; ātmajah—o filho. 


TRADUÇÃO 
Meu senhor, conheces na integra os princípios religiosos. Assim 
imo um filho jamais deve ser morto pelo pai, eis um brãhmana 
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que deve ser protegido pelo rei, e jamais morto por ele. Como pode- 
ria ele ser morto por um rájarsi do teu quilate? 


SIGNIFICADO 

A palavra rajarsi refere-se ao rei que se comporta como um г, 
ou sábio. Semelhante rei também é chamado naradeva porque ele 
é considerado um: representante do Senhor Supremo. Porque é seu 
dever governar o reino para manter a cultura bramínica, ele jamais 
deseja matar um brühmana. De um modo geral, um bráhmana, 
uma mulher, uma criança, um ancião ou uma vaca nunca são consi- 
derados puníveis. Por isso, a esposa do brãhmana pediu ao rei que 
evitasse esse ato pecaminoso. 


VERSO 31 


аш ят коз 
Riad qm айй Кык 


tasya sâdhor apâpasya 
bhriinasya brahma-vâdinah 

katham vadharn yathà babhror 
manyate san-mato bhaván 


tasya—dele; sadhoh—da grande pessoa santa; apdpasya—de alguém 
que nào leva uma vida pecaminosa; bhrünasya—do embriào; brahma- 
vadinah—de alguém que é versado em conhecimento védico; katham— 
como; vadham—-o aniquilamento; yathà—como; babhroh—de uma 
vaca; manyate—pensas; sat-matah—bem reconhecido nos círculos 
superiores; bhavân—tu. 

TRADUÇÃO 

És famoso e adorado em círculos eruditos. Como ousas matar esse 
brâhmana, que é uma pessoa santa e sem pecados, versada em co- 
nhecimento védico? Matá-lo seria como destruir um embrião dentro 
do ventre ou como matar uma vaca. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma no dicionário Amara-kosa, bhrüno 'rbhake bàla- 
garbhe: a palavra bhriina refere-se à vaca ou à entidade viva embrio- 
nária. De acordo com a cultura védica, tirar do ventre a alma do 
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iIbriào não desenvolvido é tão pecaminoso como matar uma vaca 
Wum brâhmana. No embrião, a entidade viva está presente em 


forma não desenvolvida. A teoria científica moderna de que a vida 


uma combinação de elementos químicos é pura tolice; os cientistas 
O conseguem produzir seres vivos, nem mesmo aqueles que são 
oveniente de ovos. A idéia de que os cientistas podem, através 
processos químicos, criar as mesmas condições existentes num 


pvo e em seguida produzir vida é mero disparate. A teoria por eles 


sentada segundo a qual uma composição química pode ter vida 

Z seja aceita, mas esses patifes não podem criar tal combinação. 

le verso refere-se a bhrinasya vadham — matar uma bhrâna ou 

sstruir o embrião. Eis um desafio da literatura védica. O' conceito 

formulado pelos ateístas de que a entidade viva é uma combi- 
ção de matéria faz parte da mais crassa ignorância. 


VERSO 32 


чаі бет tea нї ащ da: 1 


ña Ba 3401 9.99% 991 113811 


yady ayam kriyate bhaksyas 
tarhi mám kháda púrvatah 
na jivisye vinà yena 
ksanam ca mrtakam vathã 


¿yadi—se; ayam—este brahmana; kriyate—é aceito; bhaksyah— 
omo comestível; tarhi—entáo; mám—a mim; kháda—come; púrva- 
¡antes disso; na—náo; jivisye—viverei; vina—sem; yena—quem 


(meu: esposo); ksanam ca--mesmo ит momento; mríakam—um 


po morto; yatha—como. 


> TRADUÇÃO 
Sem meu esposo, não posso viver nem mesmo um momento. Se 
es devorar meu esposo, seria melhor que me devorasses primeiro, 
s, sem meu esposo, nào passo de um corpo morto. 


SIGNIFICADO 


"Na cultura védica, existe um sistema' conhecido como: sati; ou 


Iha-marana, no qual a mulher morre com seu esposo: De acordo 
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com esse sistema, se o esposo morre, a esposa voluntariamente 
morre com ele, deixando-se cair na abrasadora pira funerária do seu 
esposo. Aqui, neste verso, os sentimentos inerentes a essa cultura 
são expressos pela esposa do brahmana. Uma mulher sem esposo é 
como um corpo morto. Portanto, de acordo com a cultura védica, 
toda jovem deve casar-se. Esta é a responsabilidade de seu pai. 
Uma moça pode ser dada em caridade, e o esposo pode ter mais 
do que uma esposa, mas toda moça deve casar-se. Isto é cultura vé- 
dica. A mulher sempre será dependente — em sua infância, ela é de- 
pendente do pai; na juventude, de seu esposo; e na velhice, de seus 
filhos mais velhos, De acordo com o Manu-samhita, ela jamais é in- 
dependente. A independência para a mulher significa vida miserável. 
Nesta era, há tantas moças solteiras que falsamente se imaginam 
livres, mas na verdade a vida delas é miserável, Este aqui é um exem- 
plo no qual uma mulher sentia que, sem seu esposo, ela não passava 
de um corpo morto. 





VERSO 33 


тї «тїт faq area | 
=: rafa reta та: AE 


evam karuna-bhasinyã 
vilapantyà anâthavat 

vyaghrah pasum ivakhadat 
saudásah sapa-mohitah 


evam=—dessa: maneira; karuna-bhasinyah—enquanto a esposa do 
brahmana falava muito suplicante; vilapantyah—lamentando-se gra- 
vemente; anátha-vat—tal qual uma mulher que não tem protetor; 
vyaghrah—um tigre; pasum—uma presa; ¡va—como; akhádai— 
comeu; saudasah-—o rei Saudasa; sapa-—pela maldição; mohitah— 
por estar condenado. 





TRADUÇÃO 
Tendo sido condenado pela maldição lançada por Vasistha, o rei 
Saudása devorou o brâhmana, exatamente como um tigre come sua 
presa. Muito embora a esposa do brahmana tivesse falado essas pa- 
lavras suplicantes, Saudasa não se sensibilizou com sua lamentação. 
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SIGNIFICADO 
Este é um exemplo do destino. O rei Saudàsa foi condenado pela 
aldição lançada por Vasistha, e portanto, muito embora fosse bas- 
te qualificado, não pôde deixar de tornar-se um Raksasa tigrino, 
este era o seu destino. Tal labhyate duhkhavad anyatah sukham 
lhãg. 1.5.18). Se alguém é posto em aflição pelo destino, o desti- 
também pode deixá-lo em situação feliz. O destino é extrema- 
te forte, mas pode mudar seu destino quem chega à plataforma 
consciência de Krsna. Karmãni nirdahati kintu ca bhakti-bhajam 
ihma-samhità 5.54). 


VERSO 34 


этай ет Еч gente afa | 
mama afan q 11981 


brahmant viksya didhisuñ 
purusadena bhaksitam 

Socanty ütmànam urvisam 
asapat kupità sati 


brahmani—a esposa do bráhmana; viksya—após ver; didhisum— 
u esposo, que estava prestes a fecundá-la; purusa-adena—pelo ca- 
bal (Ráksasa); bhaksitam—tendo sido comido; Socanti—lamentando 
bremaneira; âtmânam-—o seu corpo ou o seu eu; urvisam-—ao rei; 
ipat—amaldicoou; kupità—estando irada; sari—a casta mulher. 


TRADUÇÃO 
“Ao ver que seu esposo, o qual estava prestes a ejacular, fora co- 
pelo canibal, a casta esposa do brahmana ficou dominada pelo 
e lamentação. Assim, cheia de ira, ela amaldiçoou o rei. 


VERSO 35 
rare a: ra spart ET | 
o Terenos aliar їч! 


yasmün me bhaksitah papa 
kâmãrtayah patis tvayã 
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tavâpi mrtyur adhânad 
akrta-prajña darsitah 


yasmáat—porque; me—meu; bhaksitah—foi comido; papa—ó 
pessoa pecaminosa; kadma-artayah—de uma mulher muito sentida 
devido ao desejo sexual; patih—esposo; tvayã-—por ti; tava—tua; 
api—também; mrtyuh—morte; adhanat—quando tentares copular 
com tua esposa; akrta-prajña—ó patifetolo; darsitah—essa maldicáo 
é lancada sobre ti. 


TRADUCAO 
ó pecaminoso estúpido, porqué comeste meu esposo quando eu 
estava propensa ao ato sexual e desejava abrigar em meu ventre 
um filho, também ver-te-ei morrer ao tentares fecundar tua esposa. 
Em outras palavras, assim que tentares unir-te sexualmente com tua 
esposa, morrerás. 


VERSO 36 


оі fira геп RRA 
afa as mer adf пап 113411 


evam mitrasaham $аріуй 
pati-loka-parâyanã 

tad-asthini samiddhe 'gnau 
prasya bhartur gatim gata 


evam—dessa maneira; mitrasaham—o rei Saudása; Saptvá—após 
amaldiçoar; pati-loka-parãyanã-—por estar disposta a acompanhar 
O seu esposo; tat-asthini—os ossos do seu esposo; samiddhe agnau— 
no fogo incinerador; prasya—após colocar; bhartuh—do seu esposo; 
gatim—ao destino; gata—ela também foi. 


TRADUCAO 
Assim, a esposa do brákhmana amaldiçoou o rei Saudãsa, conheci- 
do como Mitrasaha. Depois, estando disposta a acompanhar o seu 
esposo, ela pós fogo aos ossos de seu esposo, jogou-se no fogo, e 
seguiu o mesmo destino dele. 


J! 
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VERSO 37 


ATÀ rara Maa я: | 
Para a aan a ARA: MO 


visapo dvadasabdánte 
maithunáya samudyatah 

vijnapya brahmant-sapam 
mahisya sa niváritah 


visapah—estando libertado do período da maldição; dvadasa- 
-ante—após doze anos; maithunãya—para relação sexual com 
esposa; samudyatah—quando Saudasa estava preparado para 
; vijriapya—advertindo-o da; brühmani-sapam—maldicào dada 
la bráhmani; mahisya—pela rainha; sah—ele (о rei); nivaritah— 
ntido. 
TRADUÇÃO 
“Após doze anos, quando se libertou da maldição lançada por Va- 
a, O rei Saudãsa quis ter relação sexual com sua esposa. Mas à 
ha advertiu-o da maldição lançada pela brâhmani, e com isto 
absteve-se de praticar intercurso sexual. 


VERSO 38 


sa sea qua eia mam: | 
A a AA RA 


ata ürdhvam sa tatyaja 
stri-sukham karmanãprajah 

vasisthas tad-anujnâto 
madayantyàm prajam adhat 


atah—dessa maneira; úrdhvam—no futuro próximo; sah—ele, o 
i tatyàja—abandonou; stri-sukham--a felicidade-obtida através 
intercurso sexual; karmanü—pelo destino; aprajàh—permaneceu 
filhos; vasisthah—o grande santo Vasistha; tat-anujfiatah—re- 
ndo do rei a permissão de gerar um filho; madayantyâm—no 
tre de Madayanti, a esposa do rei Saudasa; prajam—um filho; 
1d/—gerou. 
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TRADUÇÃO 
Após ter recebido essa instrução, o rei desistiu da felicidade que 
poderia obter através do intercurso sexual e, conformando-se com 
o seu destino, permaneceu sem filhos. Mais tarde, com a permis- 
são do rei, o grande santo Vasistha gerou um filho no ventre de Ma- 
dayanti. 


VERSO 39 


dm am miaa a | 
ASMA «ел: иче агат 11341 


sã vai sapta samã garbham 
abibhran na vyajáyata 

jaghne 'Smanodaram tasyáh 
so '"$makas tena kathyate 


sã-—ela, a rainha Madayanti; vai—na verdade; sapta—sete; sa- 
máh—anos; garbham—a: crianga dentro: do. ventre; abibhrat—con- 
tinuava mantendo; na—nào; vyajayata—dava à luz; jaghne—golpeou; 
asmanã—com uma pedra; udaram-—o abdômen; tasyáh—dela; sa/— 
um filho; asmakah—chamado Asmaka; tena—por causa disso; ka- 
thyate—foi chamado. 


TRADUÇÃO 
Madayanti manteve a criança dentro do ventre por sete anos e 
não dava à luz. Portanto, Vasistha golpeou seu abdômen com uma 
pedra, e então a criança nasceu. Consegiientemente, a criança ficou 
conhecida como Asmaka ['to filho nascido de uma pedra”). 


VERSO 40 
ai as a a 
A A A A 11911 
asmakad báliko jajñe 
yah stribhih pariraksitah 


nüri-kavaca ity ukto 
nihksatre mülako "bhavat 
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asmakat —daquele filho chamado Asmaka; balikah—um filho 
amado Balika; jajñe—nasceu; yah—essa criança Bálika; stribhih— 
mulheres; pariraksitah—era protegido; narrkavacah—tendo 
escudo de mulheres; ¡ti uktah—era conhecido como tal; nihksa- 
'—quando náo havia ksatriyas (todos os ksatriyas tendo sido ex- 
inados por Parasurama); múlakah—Mñlaka, o progenitor dos 
triyas; abhavat—ele tornou-se. 


TRADUÇÃO 
De Asmaka, nasceu Bálika. Porque Balika estava cercado de mu- 
e foi então salvo da ira de Parasurâma, ele era conhecido como 
avaca [**aquele que é protegido pelas mulheres"']. Quando Para- 
rāma exterminou todos os Ksatriyas, Bàlika tornou-se progenitor 
outros ksatriyas. Portanto, ele era conhecido como Múlaka, a 


VERSO 41 


qq «uem чя Зеба: 1 
пэт чаб чет агата Ng 


tato dasarathas tasmãt 
putra aidavidis tatah 

raja visvasaho yasya 
khatvangas cakravarty abhüt 


р tatah—de Balika; dasarathah—um filho chamado Dasaratha; 


mat—dele; putrah—um filho; aidavidih—chamado Aidavidi; 
'ah-—dele; rajã visvasahah—o famoso rei Visvasaha nasceu; yasya— 
quem; khatvangah—o rei chamado Khatvânga; cakravarti—impe- 
or; abhiit-—tornou-se. 


TRADUÇÃO 
De Balika veio um filho chamado Dasaratha, de Dasaratha veio 
filho chamado Aidavidi, e de Aidavidi veio o rei Visvasaha. O 
о до rei Visvasaha foi o famoso Maharaja Khatvanga. 
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VERSO 42 


aña daria 3% pl 
ga gt cod на: 118 


yo devair arthito daityan 
avadhid yudhi durjayah 

muhürtam áyur jnâtvaitya 
sva-puram sandadhe manah 


yah—o rei Khatvanga que; devaih— pelos semideuses; arthitah— 
sendo solicitado; daityan—os demónios; avadhit—matou; yudhi— 
numa luta; durjayah-—muito feroz; muhtirtam—apenas um segundo; 
ayuh—duragáo de vida; ¡ñatva—sabendo; etya—aproximou-se de; 
sva-puram—sua própria morada; sandadhe—fixa; manah—a mente. 


TRADUÇÃO 

O rei Khatvánga era invencível em qualquer luta. Solicitado pelos 
semideuses para participar com eles na luta contra os demônios, ele 
saiu vitorioso, e os semideuses, estando muito satisfeitos, quiseram 
dar-lhe uma bênção. O rei perguntou-lhes sobre a duração de sua 
vida e foi informado de que lhe restava de vida apenas um momento. 
Daí, ele deixou imediatamente seu palácio e foi à sua própria resi- 
dência, onde ocupou toda a sua mente nos pés de lótus do Senhor. 


SIGNIFICADO 

O exemplo do serviço devocional realizado por Mahãraja Kha- 
tvanga é brilhante. Mahárája Khatvánga ocupou-se apenas por um 
momento em serviço devocional ao Senhor, mas foi enaltecido com 
sua volta ao Supremo: Portanto, se alguém pratica- serviço devocio- 
nal desde-o começo de sua vida, sem dúvida (asamsaya), retornará 
ao lar, retornará ao Supremo, 

No Bhagavad-gità, usa-se a palavra asamsaya para descrever o de- 
voto. Lá, o próprio Senhor dá essa instrução: 


mayy asakta-manáh partha 
yoga yuñijan mad-asrayah 

asamsayam samagram mam 
yatha jñasyasi tac chrnu 
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“Agora presta atengáo, ó filho de Prthà [Arjuna], enquanto te ex- 

plico como é que, praticando yoga com plena consciéncia de Mim, 

a mente apegada a Mim, podes sem dúvida alguma conhecer- 
por completo.” (Bg. 7.1) 
“O Senhor também instrui: 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvà deham punar janma 
naiti màm eti so 'rjuna 


quele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimento 
atividades, ao deixar o corpo nào volta a nascer neste mundo ma- 
erial, senào que alcanca Minha morada eterna, ó Arjuna."' (Bg. 4.9) 
* Portanto, desde o comecinho de sua vida, a pessoa deve praticar 
akti-yoga, que aumenta o apego a Krsna. Se alguém vé diariamente 
Deidade no templo, faz oferendas adorando a Deidade, canta'o 





Santo nome da Personalidade de Deus e, tanto quanto possível, prega 


atividades gloriosas do Senhor, torna-se então apegado a Krsna. 
se apego chama-se asakti. Quando a mente de alguém está apegada 
Krsna (mayy asakta-manüh), ele pode com um único nascimento 
imprir a missão da vida humana. Se ele perde essa oportunidade, 


Пао pode saber para onde está indo, quanto tempo permanecerá 


ho ciclo de nascimentos e mortes nem quando voltará a alcançar a 
orma de vida humana que lhe dê a oportunidade de retornar ao 


lar, de retornar ao Supremo. A pessoa mais inteligente, portanto, 


quela que utiliza cada momento de sua vida para prestar serviço 


amoroso ao Senhor. 


VERSO 43 


A ATA: RAT TEST: | 
я бї я й чті я аттатат: 19311 


па me brahma-kulàt prànàh 
kula-daivan na càtmajah 
na Sriyo na mahi ràjyam 
na daras cátivallabhah 
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na—nào; me—minha; brahma-kulàát—do que os grupos de brah- 
manas; prünüh—vida; kula-daivàüt—do que as personalidades ado- 
radas por minha família; na—nào; ca—também; atmajah—filhos e 
filhas; na—nem; sriyah—opuléncia; na—nem; mahi—a terra; rajyar- 
reino; na—nem; dürüh—esposa; ca—também; ati-vallabhah—extre- 
mamente queridos. 





TRADUÇÃO 
Mahárája Khatvânga: pensou: Nem mesmo minha vida é mais 
querida para mim do que a cultura bramínica e os bráhmanas, que 
são adorados por minha família. Que dizer então do meu reino, 
terra, esposa, filhos e opulência? Nada me é mais querido do que 
os brühmanas. 


SIGNIFICADO 
Маһага}а Khatvanga, sendo um defensor da cultura bramínica, 
queria utilizar o momento que lhe restava, rendendo-se plenamente 
à Suprema Personalidade de Deus. O Senhor é adorado: com essa 
oração: 


namo brâhmanya-devaya 
go brühmana-hitàya ca 

Jagad-dhitàya krsnàya 
govindàya namo namah 


“Ofereço minhas respeitosas reverências à Suprema Verdade Absoluta, 
Krsna, que é o benquerente das vacas e dos brâhmanas, bem como 
das entidades vivas em geral. Ofereço minhas repetidas reverências 
a Govinda, que é o reservatório que dá prazer a todos os sentidos.” 
O devoto de Krsna é muito apegado à cultura bramínica. De fato, 
uma personalidade competente, que sabe quem é Krsna e o que Ele 
quer, é um bráhmana de verdade. Brahma janátiti brahmanah. 
Krsna é o Parabrahman, e portanto todas as pessoas conscientes de 
Krsna, ou devotos de Krsna, sáo excelentes. Khatvánga Maharája 
considerava os devotos de Krsna como os verdadeiros brahmanas e 
a verdadeira luz da sociedade humana. Aquele que deseja avançar 
em consciência de Krgsna-e em compreensão espiritual deve dar a má- 
xima importância à cultura bramínica e deve procurar entender 
Krsna (krsnáya govindaya). Entáo, sua vida será exitosa. 
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VERSO 44 


q aa a жа 
AAA PA TAR 19811 


na balye “pi matir mahyam 
adharme ramate kvacit 

napasyam uttamaslokad 
anyat kiricana vastv aham 


na—não; balye—na infância; api—na verdade; matih—atração; 
hyam-—minha; adharme—a princípios irreligiosos; ramate—des- 
ita de; kvacit—em tempo algum; na—nem; apasyam-—vi; uttama- 
kat—do que a Personalidade de Deus; anyat—nenhuma outra 
isa; Kificana—nada; vastu—substância; aham—eu. 


TRADUÇÃO 


Nem mesmo na minha infância, jamais me senti atraído pelas ni- 
harias ou principios irreligiosos. Nunca consegui encontrar algo 
jais substancial do que a Suprema Personalidade de Deus. 





SIGNIFICADO 
Maharaja Khatvanga exibe um exemplo típico de uma pessoa cons- 
inte de Krsna. A pessoa consciente de Krsna vé que apenas a Su- 
ma Personalidade de Deus é importante; também ela não aceita 
le algo dentro deste mundo material esteja desvinculado do Senhor 
premo. Como se afirma no Caitanya-caritâmrta (Madhya 8.274): 


sthüvara-jangama dekhe, nà dekhe tara mürti 
sarvatra haya nija ista-deva-sphürti 


“Por certo que o maha-bhagavata, o devoto avançado, vê todas 
coisas móveis e imóveis, se bem que não veja exatamente suas 
formas. Ao invés disto, em toda parte, ele imediatamente vê ma- 
festa a forma do Senhor Supremo.” Embora esteja dentro do 
undo material, o devoto não tem ligação com ele. Nirbandhah 
'sna-sambandhe. Ele aceita este mundo material em função de sua 
lação com a Suprema Personalidade de Deus. Talvez o devoto 
-se em ganhar dinheiro, mas esse dinheiro ele usa para propagar 
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o movimento da consciência de Krsna, construindo grandes templos 
e estabelecendo a adoração à Suprema Personalidade de Deus. Kha- 
tvànga Mahãraja, portanto, não era um materialista. O materialis- 
ta, em busca do gozo dos sentidos, vive apegado à esposa, filhos, 
lar, propriedade e muitas outras coisas, porém, como se afirma acima, 
Khatvanga Maharaja não estava apegado a nada disso, tampouco 
podia ele pensar na existência de algo que não estivesse inserido no 
propósito do Senhor Supremo. I$avasyam {йат sarvam: tudo está 
relacionado com a Suprema Personalidade de Deus. Evidentemente, 
essa consciência não é para pessoas ordinárias; porém se alguém 
adota o caminho dọ serviço devocional, como prescrito pelo Néctar 
da Devoção, ele pode ser treinado nesta consciência e alcançar a 
compreensão perfeita. Para a pessoa consciente de Krsna, tudo o 
que não se relaciona a Krsna é insípido. 


VERSO 45 


39: mad <q mu Pogoda: | 
я яй qué RM MAMMA: Ig 


devaih kama-varo datto 
mahyam tri-bhuvanesvaraih 

na vrne tam aham kâmam 
bhütabhàüvana-bhàvanah 


devaih—pelos semideuses; kâma-varah-—a. bênção através da 
qual alguém poderia obter tudo o que desejasse; dattah-—foi dada; 
mahyam—a mim; tri-bhuvana-isvaraih-—pelos semideuses, os prote- 
tores dos três mundos (que podem fazer o que bem quiserem dentro 
deste mundo material); na vrne—não aceitei; tam— isso; aham—eu; 
kâmam-—tudo o que é desejável dentro deste mundo material; bhū- 
tabhàvana-bhàvanah—estando plenamente absorto na Suprema Per- 
sonalidade de Deus (e portanto não tendo interesse em nenhuma 
coisa material). 


TRADUÇÃO 
Os semideuses, os diretores dos três mundos, quiseram dar-me 
qualquer bênção que eu desejasse. Entretanto, não quis suas bênçãos, 
porque estou interessado na Suprema Personalidade de Deus, que 
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ou tudo neste mundo material. Estou mais interessado na Suprema 
sonalidade de Deus do que em todas as bênçãos materiais. 





\ SIGNIFICADO 

0 devoto sempre está situado transcendentalmente. Parar drstvà 
vartate: alguém que viu a Suprema Personalidade de Deus perde 

Iteresse por gozo dos sentidos materiais. Mesmo um devoto tão su- 

lime como Dhruva Maharaja foi à floresta em busca de benefício 

haterial, porém, quando realmente viu a Suprema: Personalidade 
Deus, ele recusou-se a aceitar qualquer bênção material. Ele disse 


que svamin krtürtho "smi varam na yàce: **Meu querido Senhor, 


lou plenamente satisfeito com aquilo que me destes ou acaso dei- 
tes de me dar. Nada tenho a perdir-Vos, pois estou muitíssimo 
isfeito de estar ocupado em Vosso serviço.” Esta mentalidade é 
e um devoto puro, que náo exige nada, material ou espiritual, da 
iprema Personalidade de Deus. Nosso movimento da consciência 
Krsna, portanto, é chamado de krsna-bhavanâmrta-sangha, a as- 
ação de pessoas que simplesmente estão satisfeitas em pensar em 
ma. Estar absorto em pensar em Krsna não é nem dispendioso 
problemático. Krsna diz que man-maná bhava mad-bhakto mad- 
ji màm namaskuru: “Ocupa tua mente sempre em pensar em 
lim, oferece-Me reveréncias e adora-Me. (Bg. 9.34) Todos podem 
mpre pensar em Krsna, sem dificuldades ou obstáculos. Isso se 
a krsna-bhãvanâmrta. Aquele que está absorto em krsna-bha- 
anâmrta não precisa pedir a Krsna benefícios materiais. Ao contrá- 
tal pessoa pede ao Senhor a bênção através da qual ela possa 
nar-se capaz de espalhar Suas glórias em todo o mundo. Mama 
mani janmanisvare bhavatàd bhaktir ahaituki tvayi: Aquele que 
consciente de Krsna não quer nem mesmo parar seu ciclo de nasci- 
tos e mortes. Ele simplesmente ora: “'Posso nascer como: qui- 
ides, mas minha única oração é que eu possa estar ocupado em 
osso serviço.” 





VERSO 46 


а Аат аятка ае fere | 
я МБ Бї эркнн БҮ 119811 


ye viksiptendriya-dhiyo 
devàs te sva-hrdi sthitam 
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na vindanti priyam sasvad 
atmánam kim utàpare 


ye— personalidades as quais; viksipta-indriya-dhiyah—cujos senti- 
dos, mente e inteligência estão sempre agitados devido às condições 
materiais; devah-—como os semideuses; te-—essas pessoas; sva-hrdi-— 
no âmago do coração; sthitam-—situado; na—não; vindanti—conhe- 
cem; privam-—a queridissima Personalidade de Deus; sasvat —constan- 
temente, eternamente; dimánam—a Suprema Personalidade de 
Deus; Kim uta—que dizer de; apare—outros (tais como os seres hu- 
manos). 

TRADUÇÃO 

Muito embora os semideuses tenham o privilégio de estarem situa- 
dos no sistema planetário superior, suas mentes, sentidos e inteligên- 
cia são agitados por condições materiais. Portanto, até mesmo essas 
pessoas elevadas deixam de compreender a Suprema Personalidade 
de Deus, que está eternamente situado no âmago do coração. Que 
dizer então de outros, tais como os seres humanos, que estão em 
condições menos favorecidas? 


SIGNIFICADO 

É um fato que a Suprema Personalidade de Deus está sempre si- 
tuado nos corações de todos (ISvarah sarva-bhâtânarm hrd-dese *rjuna 
tisthati). Porém, devido às nossas ansiedades materiais, que são ine- 
vitáveis neste mundo material, não podemos entender o Senhor Su- 
premo, embora Ele esteja situado tão pertinho de nós. Para aqueles 
sempre agitados pelas condições materiais, o processo ióguico é reco- 
mendado de modo que possam concentrar suas mentes na Suprema 
Personalidade de Deus situado dentro do coração. Dhyanavasthita- 
tad-gatena: manasà pasyanti yam yoginah. Porque nas condições 
materiais a mente e os sentidos estão sempre agitados, através de 
procedimentos ióguicos, tais como dhãranã, âsana e dhyâna, a pessoa 
deve acalmar a mente e concentrá-la na Suprema Personalidade de 
Deus. Em outras palavras, o processo ióguico é uma tentativa mate- 
rial através da qual tenta-se compreender o Senhor, ao passo que 
bhakti, o serviço-devocional, é o processo espiritual utilizado para 
compreendê-lO. Mahãraja Khatvanga aceitou o caminho espiritual, 
e portanto perdeu o interesse em tudo o que fosse material. No Bha- 
gavad-gità, (18.55), Krsna diz que bhaktya mam abhijanãti: “Posso 
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compreendido somente através do serviço devocional.” Pode-se 
tender Krsna, o Parabrahman, a Suprema Personalidade de Deus, 
mente através do serviço devocional. O Senhor jamais disse que 
мет pode entendê-lO realizando yoga mística ou especulando filo- 
icamente. Bhakti está acima de todas essas tentativas materiais. 
inyabhilasita-Sanyarm jhana-karmady-anâvrtam. Bhakti é pura, não 
deixando contaminar nem mesmo por jfiâna ow atividades piedosas. 





VERSO 47 


AMARA a 
їч engem d 
mé pene Aak: 
dá 


athesa-màyà-racitesu sangam 
gunesu gandharva-puropamesu 
rüdhara prakrtyütmani visva-kartur 
bhàvena hitvà tam aham prapadye 


atha— portanto; isa-mayã--pela potência externa da Suprema Per- 
idade de Deus; racitesu—a coisas manufaturadas; sangam— 
ФО; gunesu—nos modos da natureza material; gandharva-pura- 
mesu—que são comparados à uma gandharva-pura ilusória, 
ja cidade ou casas vistas na floresta ou em uma colina; rüdham— 





uito poderosa; prakrtya—pela natureza material; atmani—à Su- 


alma; visva-kartuh—do criador de todo o Universo; bhàvena— 
vés do servico devocional; hitva—abandonando; tam—a ele (ao 
ог); aham-—eu; prapadye—rendo-me. 


TRADUÇÃO 
Portanto, devo agora abandonar meu apego a coisas criadas pela 
ја externa da Suprema Personalidade de Deus. Devo ocupar- 
em pensar no Senhor e assim devo render-me a Ele. Esta criação 
terial, tendo sido produzida pela energia extèrna do Senhor, é 
mio uma cidade imaginária visualizada sobre uma colina ou flores- 
Toda alma condicionada sente natural atração e apego às coisas 








290 Srimad-Bhágavatam [Canto 9, Cap. 9 


materiais, mas todos devem simplesmente abandonar esse apego e 
render-se à Suprema Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Quando se passa de avião por uma região montanhosa, às vezes, 
pode-se ver uma cidade no céu com torres e palácios, ou podem-se 
ver prédios semelhantes em uma grande floresta. Chama-se a isto 
gandharva-pura, uma fantasmagoria. Todo este mundo parece-se 
com essa fantasmagoria, e quem-está na plataforma material tem 
apego a tudo isto. Mas Khatvánga Mahaárája, devido á sua avança- 
da consciência de Krsna, não estava interessado em nada disto. 
Muito embora possa ocupar-se em atividades aparentemente mate- 
riais, o devoto conhece muito bem a sua posição. Nirbandhah krsna- 
sambandhe yuktam vairagyam ucyate. Se alguém utiliza as dádivas 
materiais para dedicar serviço amoroso ao Senhor, ele situa-se em 
yukta-vairâgya, renúncia adequada. Neste mundo material, nada 
deve ser aceito para o gozo dos sentidos, e tudo deve ser aceito para 
prestar serviço ao Senhor, Esta é a mentalidade encontrada no mundo 
espiritual. Maháraja Khatvánga aconselha que a pessoa abandone 
os apegos materiais e renda-se à Suprema Personalidade de Deus. 
Com isto, ela alcançará sucesso na vida. Isto é bhakti-yoga pura, 
que envolve vairâgya-vidyã — renúncia e conhecimento. 


vairágya-vidya-nija-bhakti-yoga- 
Siksartham ekah purusah puranah 

Sri-krsna-caitanya-sarira-dharr 
krpümbudhir yas tam aham prapadye 


**Que eu me renda à Personalidade de Deus que agora apareceu como 
Senhor $ri Caitanya Maháprabhu. Ele é o oceano de toda a miseri- 
córdia e desceu para ensinar-nos o desapego material, a sabedoria 
e o serviço devocional a Ele-mesmo.”” (Caitanya-candrodaya-nátaka 
6.74) Sri Krsna Caitanya Maháprabhu inaugurou esse movimento 
de vairagya-vidyã, através do qual a pessoa desapega-se da existên- 
cia material e ocupa-se em serviço devocional amoroso. Este movi- 
mento da consciência de Krsna, consistindo em serviço devocional, 
é o único processo pelo qual podemos destruir o falso prestígio que 
arrastamos conosco neste mundo material. 


A dinastia de Amsumân 


VERSO 48 


o safira чалп ARO | 
Rara аа: «4 чатбыа: 1191 


iti vyavasito buddhya 
nürüyana-grhitaya 

hitvanya-bhavam ajñanam 
tatah svam bhavam àsthitah 


iti—assim; vyavasitah—tendo decidido firmemente; buddhya—por 
meio de inteligência adequada; nãrâyana-grhitayã-—inteiramente con- 
trolada pela misericórdia de Narãyana, a Suprema Personalidade 
de Deus; hitvi—abandonando; anya-bhãvam-—a consciência diferen- 
te da consciência de Krsna; ajriânam—que não passa'de constante 
ignorância e escuridão; tatah-—em seguida; svam —sua posição origi- 
nal como servo eterno de Krsna; bhüvam-—servico devocional; àsthi- 
tah— situado. 





TRADUÇÃO 
Assim, Maharaja Khatvanga, por meio de sua inteligéncia avança- 
da na prestação de serviço ao Senhor, livrou-se da falsa identifica- 
ção que induz alguém a definir-se como sendo o corpo, o qual é 
cheio de ignorância. Em sua posição original, como servo eterno, 
ele ocupou-se em prestar serviço ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

Quando alguém torna-se de fato puramente consciente de Krsna, 
ninguém tem o direito de controlá-ló. Quando situada em consciên- 
cia de Krsna, pessoa alguma continua na-escuridão da ignorância, 
eao livrar-se de toda essa escuridão, a pessoa situa-se em sua posi- 
ção original. Jivera ‘svarūpa’ haya—kKrsnera “nitya-dãsa.” A entidade 
viva é serva eterna do Senhor, e portanto quando, em todos os as- 
pectos, ocupa-se a serviço do Senhor, ela desfruta da perfeição da 
vida. 

VERSO 49 


Td qu AW GÊ ERRAR TRA | 
датат ата аА d fea f£ reser: Ме 
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yat tad brahma param süksmam 
asünyam sünya-kalpitam 
bhagavàn vasudeveti 
yam grnanti hi satvatàh 


yat—aquilo que; tat—esse; brahma param—Parabrahman, a Su- 
prema Personalidade de Deus, Krsna; súksmam—espiritual, além 
de todas as concepções materiais; astinyam—náo impessoal ou vazio; 
Sünya-kalpitam—imaginado como vazio pelos homens menos inteli- 
gentes; bhagavân—a Suprema Personalidade de Deus; vasudeva— 
Krsna; ¡iti—assim; yam-—quem; grnanti—glorificam; hi—na verdade; 
sátvatah—os devotos puros. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva, Krsna, é extrema- 
mente difícil de ser entendido por homens sem inteligência, que o 
aceitam como impessoal ou vazio, coisa que Ele não é. Portanto, 
os devotos puros entendem e glorificam o Senhor. 


. SIGNIFICADO 
Como:se afirma no Srimad-Bhàgavatam (1.2.11): 


vadanti tat tattva-vidas 
tattvam yaj jfanam advayam 
brahmeti paramütmeti 
bhagaván iti Sabdyate 


A Verdade Absoluta é compreendida em trés fases — como Brahman, 
Paramátmáà e Bhagavàn. Bhagavàn é a origem de tudo. Brahman é 
uma representação parcial de Bhagavân, e Vasudeva, a Superalma 
que reside em toda parte e nos corações de todos, também é um as- 
pecto avançado do processo pelo qual alguém compreende a Suprema 
Personalidade de Deus. Porém, quando alguém chega a entender a 
Suprema Personalidade de Deus (vasudevah sarvam iti), quando ele 
compreende que Vásudeva é tanto Paramátmà quanto o Brahman 
impessoal, então, ele tem conhecimento perfeito. Krsna, portanto, 
é descrito por Arjuna como param brahma param dhàma pavitram 
рағатат bhavân. As palavras param brahma referem-se ao abrigo 
do Brahman impessoale também da Superalma onipenetrante. Quando 
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sna diz tyaktva deham punar janma naiti mam eti, isto significa 
jue, após compreensão perfeita, o devoto perfeito retorna ao lar, re- 
¡a ao Supremo. Maharaja Khatvanga aceitou o refúgio da Suprema 
lersonalidade de Deus, e devido á sua plena rendicáo, alcangou a 
feicào. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
into, Nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “A di- 
tia de Amsumün"'. 
















CAPÍTULO DEZ 

































Os passatempos 
do Supremo Senhor Ramacandra 






— Este Décimo Capítulo descreve como o Senhor Ramacandra apa- 
“receu na dinastia de Maharaja Khatvanga. Narra, também, as ativi- 
les do Senhor, contando como Ele matou Ravana e retornou a 
Ayodhya, a capital do Seu reino. 

10 filho de Maharája Khatvanga foi Dirghabahu, cujo filho foi 
Raghu. O filho de Raghu foi Aja, o filho de Aja foi Dasaratha, e 
o filho de Dasaratha foi o Senhor Ramacandra, a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Quando, em Sua plena expansão quádrupla — como 
Senhor Ramacandra, Laksmana, Bharata e Satrughna —, o Senhor 
desceu a este mundo, grandes sábios como Valmiki, os quais conhe- 
ciam de fato a Verdade Absoluta, descreveram Seus passatempos 
transcendentais. Srila Sukadeva Gosvàmi narra esses passatempos re- 
sumidamente. 

O Senhor Râmacandra partiu com Visvâmitra e matou Raksasas I 
como Márica. Após quebrar o forte e rijo arco chamado Haradhanu, I 
o Senhor casou-Se com mãe Sitã e acabou com o prestígio de Parasu- | 
râma. Em obediência à ordem de Seu pai, Ele seguiu para a floresta, 
acompanhado de Laksmana e Sitã. Lá, cortou o nariz de Ѕагра- | 
nakhã e matou os associados de Ravana, encabeçados por Khara e | 
Disana. Ao raptar Sitâdevi, o demônio Ravana começou a sofrer | 
“seus infortúnios. Quando Máãrica assumiu a forma de um veado de 
ouro, o Senhor Râmacandra saiu no encalço do veado para satisfa- 
гет a Sitadevi, entregando-lhe aquele animal, porém, nesse ínterim, 
Ravana aproveitou-se da ausência do Senhor e raptou-a. Após Sitã- 
'devi ser raptada, o Senhor Râmacandra, acompanhado de Laks- 
"mana, buscou-a por toda a floresta. No decorrer dessa busca, eles 
encontraram-se com Jatâyu. Então, o Senhor matou o demônio Ka- 
bandha e o comandante Vali e estabeleceu uma relação amistosa com 
Sugriva. Após organizar uma força militar composta de macacos 
e seguir com eles para'a beira-mar, o Senhor esperou a chegada de 
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Samudra, o oceano personificado. Quando, porém, viu que Samu- 
dra náo vinha, o Senhor, o amo de Samudra, ficou irado. Entáo, 
Samudra veio ao Senhor com muita pressa e rendeu-se a Ele, dese- 
jando ajudá-lO de todas as maneiras. Daí,'o Senhor tentou construir 
uma ponte sobre o oceano, e, seguindo o conselho de Vibhisana, 
Ele atacou Lanka, a capital de Ravana. Anteriormente, Hanuman, 
O servo eterno do Senhor, ateara fogo a Lankã, e agora, com a ajuda 
de Laksmana, as forças do Senhor Râmacandra mataram todos os 
soldados Raksasas. O Senhor Râmacandra pessoalmente matou Ra- 
vana. Mandodari e outras esposas lamentaram Rávana, e de acordo 
com a ordem do Senhor Râmacandra, Vibhisana realizou as cerimô- 
nias fúnebres de todos os mortos da família. O Senhor Ramacandra 
deu então a Vibhisana o direito de governar Laika e também conce- 
deu-lhe vida longa. O Senhor libertou Sitádevi, tirando-a da floresta 
Asoka; colocou-a:num aeroplano de flores e levou-a até a Sua capi- 
tal, Ayodhyà, onde foi recebido pelo Seu irmão Bharata. Quando o 
Senhor Râmacandra entrou em Ayodhya, Bharata trouxe-Lhe Seus 
tamancos, Vibhisana e Sugriva seguravam um abano e um leque, 
Hanumán carregava uma sombrinha, Satrughna carregava o arco e 
duas aljavas do Senhor, e Sitâdevi tinha consigo 'um cântaro con- 
tendo água-dos lugares sagrados. Arigada' carregava uma espada e 
Jambavan (Rksarája) carregava um escudo. Depois que-o Senhor 
Râmacandra, acompanhado do Senhor Laksmana e mãe Sitadevi, 
encontrou-se com todos os Seus parentes, o grande sábio Vasistha 
instalou-O no trono real. No final, o capítulo descreve sucintamente 
como-o Senhor Râmacandra governou Ayodhyã. 


VERSO 1 
META TIA 
UESTRE ATA сүнтөп IDA: 


ARA MEAR TARA 11 9 11 


Sri-Suka uvàca 
khatvangad dirghabahus ca 
raghus tasmát prthu-Sravah 
ajas tato maha-rajas 
tasmad dasaratho *bhavat 


21 Os passatempos do Senhor Ramacandra 


sri-sukah uvãca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; kharvangât--de 

aja Khatvariga; dirghabahuh-—o filho chamado Dirghabahu; 

; raghuh tasmãt--dele nasceu Raghu; prthu-Sravah—samto e 

bre; ajah—o filho chamado Aja; tatah—dele; mahá-rajah—o 

ide rei chamado Maharaja Dasaratha; tasmat—de Aja; dasara- 
hamado Dasaratha; abhavat-—nasceu. 


yo TRADUÇÃO 

= Sukadeva Gosvâmi disse: O filho de Maharaja Khatvanga foi 
abáhu, cujo filho foi o célebre Maharája Raghu. De Маћагаја 
ju surgiu Aja, e de Aja nasceu a grande personalidade Mahã- 
Dasaratha. 


VERSO 2 


TA aa att amet cf: | 
ai qua qe fa; ad: 


MERMA A AR nu 


tasyapi bhagaván esa 
sáksüd brahmamayo harih 
amsamsena caturdhagát 
putratvam prarthitah suraih 
rama-laksmana-bharata- 
Sarrughnã iti samjnayã 


tasya—dele, de Maháraja Dasaratha; api—também; bhagaván—a 
Suprema Personalidade de Deus; esah—todos Eles; saksat—direta- 
mente; brahma-mayah—o Parabrahman Supremo, a Verdade Abso- 
luta; harih—a Suprema Personalidade de Deus; arsa-arnsena-—por 
uma expansão de uma porção plenária; caturdhã-—por expansões 
quádruplas; agat—aceitou; putratvam-— filiação; prârthitah-—recebendo 
orações; suraih-—dos semideuses; râma-—Senhor Ramacandra; laks- 
mana-—Senhor Laksmana; bharata—Senhor Bharata; satrughnah—e 
Senhor Satrughna; ¡ti—assim; samjñayd—com diferentes nomes. 


TRADUÇÃO 
“Ao receber orações dos semideuses, a Suprema Personalidade de 
Deus, a própria Verdade Absoluta, apareceu diretamente com sua 





298 Srimad-Bhágavatam [Canto 9, Cap. 10 


expansão e expansões da expansão. Seus santos nomes eram Ràma, 
Laksmana, Bharata e Satrughna. Como filhos de Mahárája Dasa- 
ratha, essas célebres encarnacóes apareceram entáo sob quatro formas. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Râmacandra e Seus irmãos, Laksmana, Bharata e Sa- 
trughna, eram todos visnu-tattva, e não jiva-tattva. A Suprema Per- 
sonalidade de Deus expande-Se em muitas e muitas formas. Advaitam 
acyutam anüdim ananta-rüpam. Embora sejam exatamente iguais e 
idênticas, o visnu-tartva tem muitas formas e encarnações. Como 
seconfirma no Brahma-sarihità (5:39): ramüdi-mürtisu kala-niyamena 
tisthan. O Senhor manifesta-Se sob muitas formas, tais como Ràma, 
Laksmana, Bharata e Satrughna, e essas formas podem existir em 
qualquer parte de Sua criação. Todas essas formas têm existência 
eterna e permanente como Personalidades de Deus individuais, tal 
qual muitas velas, todas elas são igualmente poderosas. O Senhor 
Rámacandra, Laksmana, Bharata e Satrughna, que, sendo, visnu- 
tattva, são todos igualmente poderosos, tornaram-se os filhos de 
Mahaárája Dasaratha em resposta às orações dos semideuses. 


VERSO 3 


тепчї retrata fá 1 
q aa a a 


tasyanucaritarm rüjann 
rsibhis tattva-darsibhih 

Srutarn hi varnitam bhüri 
tvaya stta-pater muhuh 


tasya—dEle, da Suprema Personalidade de Deus, Senhor Ráma- 
candra, егде Seus irmãos; anucaritam-—atividades transcendentais; 
rüjan—ó rei (Maharaja Pariksit); rsibhih—pelos grandes sábios ou 
pessoas santas; tattva-darśibhih—por pessoas que conhecem a Ver- 
dade Absoluta; śrutam—foram todas ouvidas; hi—de fato; varni- 
lam—à medida que foram'tào belamente descritas; bhüri—muitas; 
tyayà— por ti; 'sifa-pateh-—do Senhor Ramacandra, o esposo de máe 
Sità; muhuh—com muita freqüéncia. 


Os passatempos do Senhor Ramacandra 


1 TRADUÇÃO 

+ Ó rei Pariksit, as atividades transcendentais do Senhor Râmacandra 
foram descritas por grandiosas pessoas santas que viram a verdade. 
“Como ouviste repetidas vezes a respeito do Senhor Ràmacandra, o 
esposo de máe Sita, farei apenas uma descrição sucinta dessas ativi- 
dades. Por favor, presta atenção. 


SIGNIFICADO 
“Os Raksasas modernos, fazendo-se passar por pessoas de elevada 
educação meramente porque têm doutorado, tentam provar que o 
Senhor Ramacandra não é a Suprema Personalidade de Deus, mas 
uma pessoa comum. Todavia, aqueles que são eruditos e avançados 
espiritualmente jamais aceitarão esses argumentos; eles só aceitam 
a descrição do Senhor Râmacandra e Suas atividades apresentada 
pelos: tartva-darsis, aqueles que conhecem a Verdade Absoluta. No 
Bhagavad-gitã (4.34), a Suprema Personalidade de Deus aconselha: 


tad viddhi pranipatena 
pariprasnena sevayã 
upadeksyanti te jnânam 


К jnâninas tattva-darsinah 


“Esforça-te para aprender a verdade aproximando-te do mestre es- 
piritual. Faze-lhe perguntas submissamente e presta-lhe serviço. A 

auto-realizada pode transmitir-te conhecimento porque viu a 
verdade.” A menos que alguém seja tattva-darsi, uma pessoa que 
tem completo conhecimento acerca da- Verdade Absoluta, ele não 
pode descrever as atividades da Suprema Personalidade de Deus- 
Portanto, embora haja diversos presumíveis Ramayanas, ou histórias 
das atividades do Senhor Ramacandra, muitos não são realmente au- 
torizados. Às vezes, as atividades do Senhor Ramacandra são descri- 
tas em termos da imaginação, especulação ou sentimentos materiais 
do próprio narrador. Mas as características do Senhor Rámacandra 
não podem ser apresentadas como algo imaginário. Ao descrever a 
história do Senhor Ramacandra, Sukadeva Gosvâmi disse a Mahã- 
raja Pariksit: “Já ouviste sobre as atividades do Senhor Ramacandra.”” 
Aparentemente, portanto, há cinco mil-anos havia muitos Râmãya- 
nas, ou histórias das atividades do Senhor Rámacandra, e ainda há 
muitos. Mas devemos aceitar somente-os livros escritos pelos tattva- 
darsis (j&aninas tattva-darsinah), e nào os livros dos supostos eruditos 
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que ostentam seu conhecimento baseando-se apenas em seu douto- 
ramento. Esta advertência é de Sukadeva Gosvami. Rsibhis tattva- 
darsibhih. Embora o Ráamáyana composto por Valmiki seja uma 
obraextensa, às mesmas atividades são aqui resumidas por Sukadeva 
Gosvâmi, que as apresenta em poucos versos. 


VERSO 4 


efe: ea: 
MASA из! 


gurv-arthe tyakta-rajyo vyacarad anuvanam padma-padbhyám priyayah 


pani-sparsaksamabhyam mrjita-patha-rujo yo harindranujabhyam 
vairúpyac chürpanakhyah priya-viraha-rusaropita-bhrü-vijrmbha- 
trastábdhir baddha-setuh khala-dava-dahanah kosalendro: "vatàn nah 


guru-arthe—com o propósito de manter a promessa feita por Seu 
pai; tyakta-rajyah—abandonando a posição de rei; vyacarat—vagou; 
anuvanam-—de floresta a floresta;: padma-padbhyam-—com' Seus 
dois pés de lótus; privayah—com Sua queridíssima esposa, mãe 
Sitay pâni-sparsa-aksamabhyam-—que eram tão delicados a ponto 
de não poderem suportar nem mesmo o contato da palma da mão 
de: Sità; mrjita-patha-rujah—cuja fadiga decorrente de Ele cami- 
nhar nas estradas foi-mitigada; yah—o Senhor que; harindra-anu- 
Jjabhyam--acompanhado pelo rei dos macacos, Hanumán, e por 
Seu irmào caçula, Laksmana; vairgpyat—porque ficou desfigurada; 
Sürpanakhyah--da Raksasi (demônia) chamada Sürpanakha; priya- 
viraha--sofrendo a separação de sua queridíssima esposa; rusa áro- 
pita-bhra-vijrmbha-—pelo franzir irado de Suas sobrancelhas; trasta-— 
temendo; abdhih—o oceano; baddha-setuh—alguém que construiu 


5] Os passatempos do Senhor Rámacandra 


“uma ponte sobre o oceano; khala-dava-dahanah—aquele que, igual 
a um fogo que devora uma floresta, mata pessoas invejosas, tais 
o Rávana; kosala-indrah—o rei de Ayodhya; avatat—faga o 
'obséquio de proteger; nah—a nós. 
w. 
ғ TRADUÇÃO 
Para manter intacta a promessa feita por Seu pai, o Senhor Râma- 
candra imediatamente abandonou a posição de rei e, acompanhado 
de Sua esposa, máe Sita, vagou‘ de‘ floresta em floresta com Seus 
pés de lótus, que eram tão delicados a ponto de serem incapazes 
Че suportar até mesmo o afago das palmas das mãos de Sita. о 
SSenhor fazia-Se acompanhar por Hanumán, o rei dos macacos, [ou 
por outro macaco, Sugrival, e pelo Seu próprio irmáo caçula, o 
Senhor Laksmana, ambos os quais serviam para aliviar a fadiga 
que Ele sentia ao perambular pela floresta. Tendo cortado o nariz 
“e as orelhas de Súrpanakhã, deixando-a, portanto, desfigurada, o 
Senhor perdeu a companhia de mãe Sitã. Por conseguinte, Ele ficou 
“irado, e franziu Suas sobrancelhas, e com isto amedrontou o oceano, 
“que então permitiu que o Senhor construísse uma ponte para cruzá- 
“lo. Em seguida, tal qual um incêndio que devora uma floresta, o 
“Senhor entrou no reino de Rávana para matá-lo. Que esse Supremo 
Senhor Râmacandra proteja-nos. 


VERSO 5 


тий енд КП 


visvamitrüdhvare yena 
maricadya nisa-caráh 

pasyato laksmanasyaiva 
hatã nairrta-pungavãh 


visvamitra-adhvare—na arena de sacrifício construída pelo grande 
sábio Visvamitra; yena--por quem (Senhor Râmacandra); márica- 
adyah—encabegadas por Márica; nisa-caráh—as pessoas incivilizadas 
que, á noite, perambulavam na escuridáo da ignoráncia; pasyatah 
laksmanasya—na presenca de Laksmana; eva—na verdade; hatah— 
foram mortos; nairrta-puñgavah—os grandes líderes dos Raksasas. 
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TRADUÇÃO 
Na arena do sacrifício realizado por Visvâmitra, o Senhor Râma- 
candra, o rei de Ayodhya, matou muitos demônios, Raksasas e 
homens incivilizados que, à noite vagavam, influenciados pelo modo 
da escuridão. Possa o Senhor Râmacandra, que, na companhia de 
Laksmana, matou todos esses demônios, ser bastante bondoso para 
proteger-nos. 


VERSOS 6-7 


aamin AEA mA RÀ IS 
бетача еч уйі 

Anfa Pafen | 
TOP REA 


yo loka-vira-samitau dhanur aisam ивғат 
sitâ-svayarmvara-grhe trisatopanitam 

adâya bala-gaja-lila iveksu-yastim 
sajjyt-krtam nrpa vikrsya babharija madhye 


Jitvanurüpa-guna-sila-vayo "nga-rüpam 
sitübhidhüm sriyam urasy abhilabdhamànam 

máãrge vrajan bhrgupater vyanayat praridham 
darpa mahim akrta yas trir araja-bijam 


yah—o Senhor Râmacandra que; loka-vira-samitau-—na sociedade 
ou em meio a muitos heróis deste mundo; dhanuh-—o arco; aisam— 
do Senhor Siva; ugram-—muito rijo; sità-svayamvara-grhe—na sala 
onde máe Sità permanecia para escolher seu esposo; trisata-upanitam-— 
o arco carregado por trezentos homens; âdãya--pegando (aquele 
arco); bála-gaja-lilah—agindo como um filhote de elefante numa flo- 
resta de cana-de-açúcar; iva-—como este; iksu-yastim—uma- haste 


Os passatempos do Senhor Ramacandra 


"de cana-de-acücar; sajjyi-krtam-—esticou a corda do arco; nrpa—ó 
rei; vikrsya—dobrando; babharija—quebrou-o; madhye—ao meio; 
Jitvã-—obtendo através da vitória; anurâpa--bem adequada à Sua 
posição e beleza; guna-—qualidades; sila—comportamento; vayah— 
idade; anga—corpo; ripâm-—beleza; sita-abhidham-—a jovem cha- 
mada Sitã; sriyam—a deusa da fortuna; urasi—no peito; abhilab- 
dhamanam—havia-a obtido anteriormente; mãrge—no caminho; 
vrajan-—enquanto caminhava; bhrgupateh—de Bhrgupati; vyanayat-— 
destruiu; prariidham—mui profundamente enraizado; darpam— 
orgulho; mahim—a Terra; akrta—acabou com; yah—aquele que; 
trih—três vezes (sete); araja—sem dinastia real; bijam—semente. 





TRADUÇÃO 

0 rei, os passatempos do Senhor Râmacandra eram maravilhosos, 
eomo os de um filhote de elefante. Na assembléia onde mãe Sitã de- 
veria escolher seu esposo, Ele, em meio aos heróis deste mundo, 
quebrou o arco pertencente ao Senhor Siva. Esse arco era tão pesa- 
do que eram necessários trezentos homens para carregá-lo, mas o 
Senhor Ramacandra esticou-o, dobrou-o e partiu-o ao meio, assim 
como um filhote de elefante quebra uma haste de cana-de-açúcar. 
Assim, o Senhor obteve a mão de mãe Sitã, que possuía no mesmo 
nível de igualdade as qualidades transcendentais: forma, beleza, com- 
portamento, idade e natureza. Na verdade, ela era a deusa da fortuna 
que, constantemente, repousa no peito do Senhor. Enquanto retor- 
nava da casa de Sità após reavé-la na assembléia de competidores, 
9 Senhor Râmacandra encontrou-Se com Parasurâma. Embora fosse 
muito orgulhoso de ter eliminado da Terra à ordem real vinte е 
uma vezes, Parasurâma foi derrotado pelo Senhor, que parecia um 
ksatriya da ordem real. 


q: 


япты 

sauer «fa fen arri spar: a 

qi fi uia: е1 баата 

ara ARNI EER: l< I 
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yah satya-pása-parivita-pitur nidesarn 
strainasya capi Sirasa jagrhe sabharyah 

rüjyam sriyarn pranayinah suhrdo nivásam 
tyaktvà yayau vanam asün iva mukta-sangah 


yah—o: Senhor- Rámacandra que; satya-pàsa-parivita-pituh—do 
Seu pai, que fizera uma promessa à sua esposa; nidesam—a ordem; 
Sstrainasya—do pai que era muito apegado à sua esposa; ca—também; 
api--na verdade; sirasã--sobre Sua cabeça; jagrhe-—aceitou; sa- 
bhãryah-—com Sua esposa; rãjyam-—o reino; $riyam--opulência; 
pranayinah—parentes; suhrdah—amigos; nivasam—residéncia; tyak- 
tva—abandonando; yayau—foi; vanam—para a floresta; asin— 
vida; ¡va—como; mukta-sañgah—uma alma liberada. 








TRADUÇÃO 
Cumprindo a ordem de Seu pai, que estava atado por uma pro- 
messa à sua esposa, o Senhor Râmacandra deixou para trás o Seu 
reino, opulência, amigos, benquerentes, residência e tudo o mais, 
assim como uma alma liberada abandona sua vida, e, com Sita, foi 
para a floresta. 


SIGNIFICADO 

Maharaja Dasaratha tinha trés esposas: Uma delas, Kaikey1, servia-o 
mui atenciosamente, e portanto ele quis dar-lhe uma bênção. Kai- 
keyi, entretanto, disse que Ihe pediria a bênção quando chegasse a 
ocasião oportuna. No momento da coroação do principe Ramacandra, 
Kaikeyi pediu ao seu esposo que elevasse ao trono o seu filho Bharata 
e enviasse Râmacandra para a floresta: Maharaja Dasaratha, sendo 
fiel à sua promessa, ordenou que Râmacandra fosse para a flores- 
ta, de acordo com a decisão de sua amada. E o Senhor, como filho 
Obediente, aceitou imediatamente a ordem. Ele deixou tudo sem he- 
sitação, assim como uma alma liberada ou um grande yogi abandona 
sua vida sem sentir nenhuma atração material. 


VERSO 9 


tuas emas 
Rea Angus | 
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ES 
RECERCA TIA 999 lI ° 11 


raksah-svasur vyakrta rüpam asuddha-buddhes 
tasyüh khara-trisira-düsana-mukhya-bandhün 

jaghne caturdasa-sahasram. apáraniya- 
kodanda-pânir atamâna uvàsa krcchram 


raksah-svasuh—de Súrpanakha, a irmã do Raksasa (Ravana); 
'wyakrta—(o Senhor Rama) desfigurou; rüpam—a forma; asuddha- 
buddheh-— porque a inteligência dela estava contaminada com desejos 
luxuriosos; tasyãh-—dela; khara-trisira-düsana-mukhya-bandhün— 
"muitos amigos, encabecados por Khara, Trisira e Düsana; jaghne— 
"Ele (o Senhor Rámacandra) matou; caturdasa-sahasram—quatorze 
mil; aparantya—invenciveis; kodanda—arco e flechas; pánih—em 
Sua máo; atamánah—vagando pela floresta; uvasa—viveu ali; 
krcchram—em meio a grandes dificuldades. 
I 

TRADUÇÃO 

Enquanto vagava pela floresta, onde aceitou uma vida cheia de 
dificuldades, o Senhor Râmacandra, carregando nas mãos seus in- 
yencíveis arco e flechas, mutilou a irmã de Rávana, que estava to- 
mada de desejos luxuriosos, cortando-lhe o nariz e as orelhas. Ele 
matou também seus quatorze mil amigos Raksasas, encabeçados 
por Khara, Trisira e Dúsana. 


VERSO 10 


dara 
Wu eher qua en | 
ANSIA pA 


sirara RÉF IR: 18911 


sità-katha-sravana-dipita-hrc-chayena 
srstam vilokya nrpate dasa-kandharena 

jaghne "dbhutaina-vapusasramato "pakrsto 
müricam ü$u visikhena yathà kam ugrah 
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stra-katha—tópicos sobre Sitadevi; $ravana—ouvindo; dipita—agi- 
tado; hrt-Sayena—desejos luxuriosos dentro da mente de Rávana; 
srstam—criados; vilokya—vendo isto; nrpate—ó rei Pariksit; dasa- 
kandharena—por Ràvana, que tinha dez cabeças; jaghne—o Senhor 
matou; adbhuta-ena-vapusa-—por um veado feito de ouro; asrama- 
tah—de Sua residência; apakrstah—tendo sido levado a afastar-Se; 
máãricam—o demônio Márica, que assumiu a forma de um veado 
de ouro; asu—imediatamente; visikhena—com uma flecha afiada; 
yathü—como; kam—Daksa; ugrah—o Senhor Siva. 


ү TRADUÇÃO 

O rei Pariksit, quando Rávana, que tinha dez cabecas sobre seus 
ombros, ouviu comentários acerca dos belos e atraentes tracos de 
Sità, sua mente ficou agitada por desejos luxuriosos, e ele foi tentar 
raptá-la, Para afastar o Senhor Râmacandra de Seu asrama, Rava- 
na enviou Márica sob a forma de um veado dourado, e ao ver aquele 
maravilhoso veado, o Senhor Ramacandra deixou Sua residência e 


seguiu-o até conseguir matá-lo com uma flecha afiada, assim como 
0 Senhor Siva matou Daksa, 


VERSO 11 


visis quaa fifi 


sure perfi qa: 
efc тїн яяя 002 21 


rakso-'dhamena vrkavad vipine 'samaksar 
vaideha-raja-duhitary apayapitayam 

bhratra vane krpanavat priyaya viyuktah 
str-sanginâm gatim iti prathayams cacãra 


raksah-adhamena—pelo: mais atroz entre os: Raksasas, Rávana; 
vrka-vat—como um tigre; vipine—na floresta; asamaksam—despro- 
tegida; vaideha-rãja-duhitari—por essa condição de mãe Sita, a filha 
do rei de Videha; apayapitayam—tendo sido raptada; bhràtrü—com 
Seu irmáo; vane—na floresta; krpana-vat—como se fosse uma pessoa 
muito aflita; priyaya—de Sua querida esposa; viyuktah—separado; 
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-sanginam-—das pessoas atraidas ou interessadas por mulheres; 
itim-—destino; iti—assim; prathayan—dando o exemplo; cacára— 
ou. 
TRADUÇÃO 

“Quando Râmacandra entrou na floresta e Laksmana também se 

tou, o pior dos Ráksasas, Ravana, raptou Sitadevi, a filha do 

de Videha, assim como um tigre captura ovelhas desprotegidas 

veitando-se da ausência do pastor. Em seguida, como se estivesse 

ito aflito devido à separação de Sua esposa, o Senhor Ramacandra 

inhou pela floresta com Seu irmão Laksmana. Com isto, Ele 

‘ои com Seu exemplo pessoal a condição de uma pessoa apegada 
mulheres. 





SIGNIFICADO 

Neste verso, as palavras stri-sanginam gatim iti indicam que o 

"próprio Senhor retratou as condicóes de uma pessoa apegada a mu- 
|heres. De acordo com as instrucóes morais, grhe narim vivarjayet: 
“ao sair de viagem, a pessoa não deve levar sua esposa. Outrora, os 
“homens costumavam viajar sem veículos, porém, mesmo assim, na 
medida do possível, quando alguém deixa o lar, não deve levar sua 
“esposa consigo, especialmente se estiver em condições semelhantes 
“Aquelas em que o Senhor Râmacandra Se encontrava quando foi ba- 
"nido por ordem de Seu pai. Seja na floresta, seja no lar, se alguém 
É apegado a mulheres, este apego sempre traz problemas, como a 
“Suprema Personalidade de Deus mostrou através de Seu exemplo 
pessoal. 

Evidentemente, este é o aspecto material de stri-sangi, mas a situa- 
ção do Senhor Râmacandra é espiritual, pois Ele não pertence ao 
mundo material. Narayanah paro 'vyaktãt: Naráyana está além da 
criação material. Porque é o criador do mundo material, Ele não 
está sujeito às condições do mundo: material. A separação entre o 
Senhor Ramacandra e Sitãá é compreendida espiritualmente como 
vipralambha, uma atividade da potência hládini da Suprema Perso- 
nalidade de Deus que está incluída na srngara-rasa, a doçura do 
amor conjugal no mundo espiritual. No mundo espiritual, a Suprema 
Personalidade de Deus experimenta todos os relacionamentos amoro- 
sos, manifestando os sintomas chamados sáttvika, ѕайсӣгї, уйара, 
miircchã e unmãda. Logo, quando o Senhor Râmacandra viu-Se se- 
parado de Sitã, todos esses sintomas espirituais manifestaram-se. 
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O Senhor não é impessoal nem impotente: Ao contrário, Ele é sac- 
cid-ànanda-vigraha, eterna forma de conhecimento e bem-aventurança. 
Portanto, Ele apresenta todos os sintomas de bem-aventurança trans- 
cendental. Sentir saudades da pessoa amada também é um item da 
bem-aventurança espiritual. Como explica Srila Svarüpa Dàmodara 
Gosvami, radha-krsna-pranaya-vikrtir hladini-Saktih: os relaciona- 
mentos amorosos entre Rádhá e Krsna sáo manifestos como potência 
de prazer do Senhor. O Senhor é a fonte que origina todo o prazer, 
orreservatório de todo-o: prazer. O Senhor Ramacandra, portanto, 
manifestou a: verdade espiritual e material. Materialmente, aqueles 
que são apegados a mulheres sofrem, porém, espiritualmente, quando 
há sentimentos de saudades entre o Senhor e Sua potência de prazer, 
a bem-aventurança espiritual do Senhor aumenta. Esta explicação 
é reforçada no Bhagavad-gitã (9.11): 


avajananti màm müdhà 
maânusim tanum äśritam 

param bhàvam ајапапіо. 
mama bhúta-mahesvaram 


Alguém que náo conhece a poténcia espiritual da Suprema Persona- 
lidade de Deus pensa que o Senhor é um ser humano comum. Porém, 
a mente, a inteligência e os sentidos do Senhor jamais podem ser 
afetados por condições materiais. Este fato continua sendo explicado 
no Skanda Purâna, conforme citação de Madhvacãrya: 


nitya-púrna-sukha-jñana- 
svarüpo "sau yato vibhuh 
ato 'sya rama ity àkhyà 
tasya duhkham kuto "nv api 


tathüpi loka-siksürtham 
aduhkho duhkha-vartivat 

antarhitám loka-drstya 
sitüm asit smarann iva 


jRüpanàrtham punar nitya- 
sambandhah svatmanah Sriyah 

ayodhyaya vinirgacchan 
sarva-lokasya cesvarah 
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pratyaksam tu $riya sardham 
jagamanadir avyayah 


naksatra-mãsa-ganitam 
trayodasa-sahasrakam 

brahmaloka-samarm cakre 
samastam ksiti-mandalam 


rámo ramo rāma iti 
sarvesam abhavat tada 

sarvoramamayo loko 
yada râmas tv apâlayat 


iealmente, era impossivel Ravana levar Sitã. A forma de Sita levada 

por Ravana era uma representação ilusória de mãe Sitá — maya- 

ий. Quando Sità foi submetida a0 teste do fogo, esta maya-sitá foi 
inerada, mas a verdadeira Sità saiu intacta do fogo. 

‘Outra compreensão a ser tirada deste exemplo é que toda mulher, 
mais poderosa que ela acaso seja'no mundo material, deve гесе» 
proteção, pois, logo que ela fica desprotegida, é explorada por 

Raksasas como Rávana. Aqui, as palavras vaideha-raja-duhitari in- 
ficam que, antes de casar-se como Senhor Ramacandra, mãe Sitã 
era protegida pelo seu pai, Vaideha-rája. Ao casar-se, ela ficou sob 
a proteção de seu esposo. Portanto; conclui-se que a mulher sempre 
deve ser protegida. De acordo com as regras védicas, não há funda- 
mento em uma mulher querer ser independente (asamaksam), pois 
a mulher não pode proteger-se por conta própria. 


VERSO 12 


PARA Ф999 

qe hara RR: | 
чтамат A AAA- 

Femma aaisan aE: N? 


dagdhvatma-krtya-hata-krtyam ahan kabandham 
sakhyarn vidhaya kapibhir dayita-gatim taih 
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buddhvütha vàlini hate plavagendra-sainyair 
velām agāt sa manujo “ja-bhavãrcitânghrih 


dagdhvà—queimando; | atma-krtya-hata-krtyam—após realizar 
os rituais religiosos fünebres de Jatáyu, que morreu defendendo a 
causa do Senhor; ahan—-matou; kabandham-—o demónio Kaban- 
dha; sakhyam-—amizadey vidhaya-—após fazer; kapibhih—com os 
deres dos macacos; dayita-gatim—providéncias para libertar Sita; 
taih—por eles; buddhva—conhecendo; atha—em seguida; válini hate— 
quando Väli fora morto; plavaga-indra-sainyaih—com a ajuda dos 
macacos soldados; veldm-—para a beira-mar; agar—foi; sah—Ele, o 
Senhor Ràmacandra; manu-jah—aparecendo como ser humano; aja— 
pelo Senhor Brahma; bhava—e pelo Senhor Siva; arcita-anghrih— 
cujos pés de lótus são adorados. 





TRADUÇÃO 
O Senhor Ramacandra, cujos pés de lótus são adorados pelo Senhor 
Brahma e pelo Senhor Siva, havia assumido a forma de ser huma- 
no. Assim, Ele realizou a cerimônia fúnebre de Jatáyu, que havia 
sido morto por Ravana. O Senhor matou então o demônio chamado 
Kabandha, e após fazer amizade com os líderes dos macacos, matar 
Vali e propiciar a libertação de mãe Sita, Ele dirigiu-Se à beira-mar. 


SIGNIFICADO 

Ao raptar Sitã, Ravana foi barrado no caminho por Jatayu, um 
pássaro enorme. Mas o poderoso Ravana derrotou Jatàyu na luta 
e cortou-lhe a asa. Quando procurava Sità, Rámacandra encontrou 
Jatàyu quase morto e foi informado de que Sità fora carregada por 
Ravana. Quando Jatáyu morreu, o Senhor Ramacandra cumpriu 
um dever filial realizando a cerimônia fúnebre. Após isso, fez amizade 
com os macacos para libertar Sitâdevi. 


VERSO 13 


IMA 
dra fa: | 
fira: Arca a ft 
чен тет чөп A 112 31 
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yad-rosa-vibhrama-vivrtta-kataksa-páta- 
sambhrânta-nakra-makaro bhaya-girna-ghosah 

sindhuh sirasy arhanam parigrhya rüpi 
padáaravindam upagamya babhása etat 


yat-rosa—cuja ira; vibhrama—induzida por; vivrtta—ficaram; 
Iksa-pàta— pelo olhar; sambhranta-—agitados; nakra—croco: 
; makarah—e tubaróes; bhaya-girna-ghosah—cujo barulho foi si- 
iado pelo medo; sindhuh—o oceano; Sirasi—sobre sua cabeça; 
jam-—toda a parafernália utilizada no processo de adoração 
Senhor; parigrhya—carregando; rüpi—ganhando forma; páda- 
vindam-—os pés de lótus do Senhor; upagamya--alcançando; ba- 
isa—disse; etat-—o seguinte. 


TRADUÇÃO 
Após alcançar a praia, o Senhor Râmacandra jejuou durante três 
, enquanto esperava a chegada do oceano personificado. AO ver 





o oceano não aparecia, o Senhor manifestou Seus passatempos 
de ira, e pelo Seu simples olhar em direção ao oceano, todas as en- 
tidades que viviam dentro dele, incluindo os crocodilos e tubarões, 
ficaram tomados de medo. Então, o oceano personificado, temero- 
'so, aproximou-se do Senhor Ramacandra, levando toda a paraferná- 
lia utilizada no processo de adoração ao Senhor. Caindo a Seus pés 
de lótus, o oceano personificado falou as seguintes palavras. 


VERSO 14 


aaia añ q fam qaa 
AREA AA d 
чеге: От 499: 9991 
нела чичач: а ч 04: 114811 


na tvãm vayam jada-dhiyo nu vidama bhüman 
küta-stham adi-purusam јаваіат adhisam 

yat-sattvatah sura-ganà rajasah prajesa 
manyos-ca bhüta-patayah sa: bhavün gunesah 
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na— nào; tvám—Vossa Onipoténcia; vayam—nós; jada-dhiyah— 
de mente obtusa, possuindo inteligência embotada; nu-—na verdade; 
vidamah— podemos conhecer; bhiiman—ó Supremo; kita-stham— 
no âmago do coração; âdi-purusam-—a original Personalidade de 
Deus; jagatâm—dos Universos, que continuam sua marcha progres- 
sivamente; adhisam-—o mestre supremo; yat-—baseando-se em Vossa 
orientação; sartvatah-—envaidecidos por sartva-guna; sura-ganãh— 
esses semideuses; rajasah-—envaidecidos por rajo-guna; prajà-isàh—os 
Prajâpatis; manyoh—influenciados por tamo-guna; ca—e; bhiita-pa- 
tayah—governantes dos fantasmas; sah—tal personalidade; bhavan— 
Vossa Onipoténcia; guna-isah—o mestre. de todos os trés modos 
da natureza material: 


TRADUÇÃO 

Ó onipenetrante Pessoa Suprema, temos mente obtusa e nào ha- 
víamos entendido quem éreis, mas agora sabemos que sois a Pessoa 
Suprema, o mestre de todo o Universo, a imutável e original Perso- 
nalidade de Deus.Os semideuses sentem-se orgulhosos no modo 
da bondade, os Prajápatis se envaidecem com o modo da paixão, 
eo senhor dos fantasmas vangloria-se do modo da ignorância, mas 
sois o mestre de todas essas qualidades. 


SIGNIFICADO 

Apalavra jada-dhiyah refere-se à inteligência animalesca. A pessoa 
que tem essa inteligência não pode entender a Suprema Personalidade 
de Deus. Sem pancadas, o animal não pode entender o que o homem 
deseja dele. De modo semelhante, aqueles que têm mente embotada 
não podem compreender a Supremã Personalidade de Deus, porém 
quando são punidos: severamente pelos três modos da natureza ma- 
terial, eles passam a compreendê-lO. Há um poeta hindi que diz: 


duhkha se saba hari bhaje 
sukha se bhaje kot 

sukha se agar hari bhaje 
duhkha kathan se haya 


Quando alguém está aflito; vai à igreja ou ao templo para adorar 
o Senhor, mas' quando se torna opulento, ele-se esquece do Senhor. 
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rtanto, a punição que o Senhor inflige através da natureza mate- 
é necessária na sociedade humana, pois, sem ela, os homens, de- 
ência obtusa e embotada, esquecem-se da supremacia 


VERSO 15 


Затта таат е ча, 1 
ан ааба а чані Аче 
area fe fara ate qm 1211 


катат prayahi jahivisravaso 'vameharh 
trailokya-ràvanam avüpnuhi vira patnim 
badhnihi setum iha te yasaso vitatyai 
gayanti dig-vijayino yam upetya bhüpah 
| ümam-—como . desejardes; | prayahi—podeis - atravessar: minha 
la; jahi—simplesmente destrogai; visravasah—de Visravá Muni; 
"avameham-—poluicào, como a urina; trailokya-—para os trés mundos; 
rāvanam—a pessoa conhecida como Rāvana, causa de prantos; 
"avapnuhi-—recuperai; vira—ó: grande herói; patnīm—Vossa esposa; 
"Badhnihi—simplesmente- construí;-setum-—uma ponte; iha—aqui 
nesta água); te—de Vossa pessoa; yasasah—fama; vitatyai—para 
expandir; gayanti—elorificaráo; dik-vijayinah—grandes heróis que 
triunfaram em todas as diregdes; yam—a qual (ponte); upetya— 
aproximando-se de; bhupah—grandes reis. 


TRADUÇÃO 

Meu Senhor, podeis usar minha água como desejardes. Na verda- 
de, podeis cruzá-la e ir até a morada de Ravana, que é grande fonte 
de perturbação e pranto para os três mundos. Ele é o filho de Vis- 
rava, mas é detestável como a urina. Por favor, ide matá-lo para 
depois reaver Vossa esposa, Sitadevi. Ó grande herói, embora minha 
água não represente nenhum impedimento à Vossa marcha a Lankã, 
por favor, construí uma ponte sobre ela para difundirdes Vossa fama 
transcendental. Ao tomarem conhecimento desta maravilhosa eè inco- 
mum facanha de Vossa Onipoténcia, todos os grandes sábios e reis 
futuros glorificar-Vos-ão. 
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SIGNIFICADO 

Afirma-se que o filho-e a urina emanam da mesma fonte — os 
órgãos genitais. Quando o filho é devoto ou um grande erudito, a 
secreção seminal que o gerou foi exitosa, mas se o filho é desqualifi- 
сайо е пао traz glória para a sua família, ele não passa de urina. 
Aqui, Rávana é comparado à urina porque era causa de perturba- 
ções para os três mundos. Logo, o oceano personificado quis que 
ele fosse morto pelo Senhor Râmacandra, 

Um dos atributos da Suprema Personalidade de Deus, Senhor 
Ramacandra, é a onipotência. O Senhor pode agir sem levar em 
conta impedimentos ou inconveniências materiais, porém, para provar 
que Ele é a Suprema Personalidade de Deus e não estava apenas 
Se fazendo passar por Deus ou havia sido eleito pelo voto popular, 
Ele construiu uma maravilhosa ponte sobre o oceano. Hoje em dia, 
virou moda criar algum Deus artificial que não realiza atividades in- 
comuns; um pouco de mágica confundirá um tolo, fazendo com 
que ele escolha um Deus artificial, pois ele não entende quão pode- 
roso Deus é. O Senhor Râmacandra, entretanto, construiu sobre a 
água uma ponte de pedras, tornando as pedras flutuantes, Esta é 
uma prova do incomum e maravilhoso poder de Deus. Por que alguém 
que não demonstra potência extraordinária, fazendo algo jamais 
feito por algum homem comum, deveria ser aceito como Deus? Acei- 
tamos o Senhor Râmacandra como a Suprema Personalidade de 
Deus porque Ele construiu essa ponte, e aceitamos o Senhor Krsna 
como a Suprema Personalidade de Deus porque Ele ergueu a Colina 
de Govardhana quando tinha apenas sete anos de idade. Não deve- 
mos aceitar nenhum patife como Deus ou como encarnação de 
Deus, pois, em Suas várias atividades, Deus manifesta aspectos espe- 
ciais. Portanto, o próprio Senhor diz no Bhagavad-gitã (4.9): 


janma karma ca me divyam 
evam yo vetti tattvatah 

tyaktvã deham punar janma 
naiti mãm eti so "rjuna 


**Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimen- 
toe atividades, ao deixar o corpo não volta.a nascer neste mundo 
material, senão que alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” As 
atividades do Senhor não são comuns; todas elas são transcendentais 
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maravilhosas e incapazes de serem realizadas por algum outro ser 
б. As características das atividades do Senhor são todas mencio- 
nos sastras, e depois que alguém as entende, pode aceitar o 


baddhvodadhau raghu-patir vividhadri-kütaih 
setum kapindra-kara-kampita-bhuruhargaih 

sugriva-nila-hanumat-pramukhair anikair 
lankam vibhisana-drsâvisad agra-dagdhâm. 


"baddhva—após construir; udadhau—na água do oceano; raghu- 

ih—Senhor Ramacandra; vividha-—muitas variedades de; adri- 
Kiitaih-—com picos de grandes montanhas; setum —uma ponte; kapi- 
Indra—de macacos poderosos; kara-kampita—movidas pelas grandes 
mãos; bhúruha-arigaih-—com as árvores e plantas; sugriva—Sugriva; 
nila—Nila; hanumat-—Hanumãn; pramukhaih—encabeçados por; 
anikaih-—com esses soldados; lankam—Lañka, o reino de Ravana; 
vibhisana-drsa—de acordo com a orientação dada por Vibhisana, 
0 irmáo de Ravana; dvisat—entrou em; agra-dagdham—que anterior- 
mente fora queimado (pelo soldado e macaco Hanuman). 


TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse; Após construir uma ponte sobre o oceano, 
atirando na água picos de montanhas cujas árvores e outra vegetação 
haviam sido sacudidas pelas mãos dos grandes macacos, o Senhor 
Ramacandra foi até Lanka para libertar Sitâdevi, tirando-a das garras 
де Кауапа. Com a orientação e ajuda de Vibhisana, irmão de Кауа- 
па, o Senhor, juntamente com os macacos-soldados, encabeçados 
por Sugriva, Nila e Hanumân, entrou no reino de Ravana, Lanka, 
“que anteriormente fora queimado por Hanumán. 
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SIGNIFICADO 

Grandes picos. de montanhas, cobertos:com árvores e plantas, 
foram-atirados no mar pelos macacos-soldados e pela vontade su= 
prema do Senhor, começaram a flutuar. Pela vontade suprema do 
Senhor, enormes planetas flutuam levemente no espaço, como flocos 
de algodão. Se isto é possível, por que grandes picos de montanhas 
não seriam capazes de flutuar na água? Eis como age a onipotência 
da Suprema Personalidade de Deus. Ele pode fazer tudo o que quiser, 
porque não está sob o controle da natureza material; na verdade, 
a natureza material é controlada por Ele. Mayadhyaksena prakrtih 
súyate sacarácaram: somente sob Sua diregáo é que prakrti, ou a na- 
tureza material, funciona. Informacáo semelhante fornece o Brahma- 
samhità (5.52): 


yasyajñaya bhramati sambhrta-kala-cakro 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 


Descrevendo como funciona a. natureza material, o Brahma-samhita 
diz que o Sol move-se conforme o desejo da Suprema Personalidade 
de Deus. Conseqüentemente, o fato deo Senhor Ràmacandra construir 
uma ponte sobre o Oceano Índico com a ajuda de macacos-soldados 
que atiraram grandes picos de montanha na água não é nada extraor- 
dinário; é extraordinário apenas no sentido de que isto promoveu 
o nome e a fama do Senhor Ràmacandra, tornando-O eternamente 
célebre. 


VERSO 17 
A amar Ra 
Aaa | 
ARTE тае Ач TARSI 


sá vanarendra-bala-ruddha-vihára-kostha- 
Sri-dvüra-gopura-sado-valabhi-vitankà 

nirbhajyamana-dhisana-dhvaja-hema-kumbha- 
srngataka gaja-kulair hradiniva ghirna 
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'Sü—o lugar conhecido como Lankà; vanara-indra—dos: grandes 
es dos macacos; bala—pela forca; ruddha— contido, circundado; 
Ira—casas de diversáo; kostha—os lugares onde eram estocados 

alimentícios; $r7-—a tesouraria; dvãra—as portas dos palácios; 
ra—os portões da cidade; sadah—as assembléias; valabhi—o 
ntispício dos grandes palácios; vitanka—os pombais; nirbhajya- 
Ina—no processo de serem desmantelados; dhisana—plataformas; 
1ja—as bandeiras; hema-kumbha—cántaros de ouro, colocados 
as cüpulas; srrigatakü—e as encruzilhadas; gaja-kulaih-—por 
idas de elefantes; Jiradinr—um rio; iva—como; ghürnd—agitado. 

7 

н TRADUÇÃO 

Após entrarem em Lankã, os macacos-soldados, conduzidos por 
como Sugriva, Nila e Hanumán, ocuparam todas as casas 
diversão, celeiros, tesouros, entradas de palácios, pontes urbanas, 
bléias, frontispícios de palácios e mesmo os pombais. Quando 
cidade as encruzilhadas, plataformas, bandeiras e cántaros doura- 
colocados nas cúpulas foram todos destruídos, toda a cidade de 

ka parecia um rio assolado por uma manada de elefantes. 


VERSO 18 
WR MAA 


Ti sro я, 
STA RAA FARNI IRCI 


raksah-patis tad avalokya nikumbha-kumbha- 
dhümrāksa-durmukha-surāntaka-narāntakādīn 

putram prahastam atikaya-vikampanadin 
sarvanugàn samahinod atha kumbhakarnam 


raksah-patih—o mestre dos Ráksasas (Rávana); tat—essas per- 
; avalokya—após ver; nikumbha—Nikumbha; kumbha— 
Ihamraksa—Dhúmraksa; durmukha—Durmukha; surán- 
'a—Surántaka; naràntaka—Narantaka; adm—todos eles juntos; 
Itram—seu filho Indrajit; prahastam—Prahas! tikaya— Atikaya; 
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vikampana—Vikampana; adin—todos eles juntos; sarva-anugan— 
todos os seguidores de Rávana; samahinot—ordenados (a lutar com 
os inimigos); atha—finalmente; kumbhakarnam—Kumbhakarna, o 
irmão mais importante. 


TRADUÇÃO 
Ao ver as perturbações criadas pelos macacos-soldados, Ravana, 
o mestre dos Raksasas, convocou Nikumbha, Kumbha, Dhúmráksa, 
Durmukha, Surântaka, Narântaka, outros Raksasas e seu filho In- 
drajit. Em seguida, mandou chamar Prahasta, Atikáya, Vikampana 
e finalmente Kumbhakarna, Daí, ordenou que todos os seus seguido- 
res lutassem contra os inimigos. 


VERSO 19 
a MATAR: 


eg 
өткен еа зета, 116911 


tam yatudhana-prtanám asi-Sula-capa- 
prasarsti-Saktisara-tomara-khadga-durgám 

sugriva-laksmana-marutsuta-gandhamáda- 
nilangadarksa-panasadibhir anvito "eat 


tám—todos eles; yátudhána-prtanam—os soldados dos Ráksasas; 
asi—com espadas; Síla—com lancas; cápa—com arcos; prasa-rsti— 
armas prasa e armas rsti; Sakti-Sara—flechas sakti; tomara—armas 
tomara; khadga—com uma espécie de espada; durgâm-—todos inven- 
cíveis; sugriva—pelo macaco chamado: Sugriva; laksmana—pelo 
irmão caçula do Senhor Rámacandra; marut-suta—por Hanumán; 
gandhamáda—por Gandhamáda, outro macaco; nila—pelo maca- 
co chamado Nila; angada—Angada; rksa—Rksa; panasa—Panasa; 
adibhih—e por outros soldados; anvitah—estando rodeado, o Senhor 
Ràmacandra; agat—apresentou-Se diante de (com o propósito de 
lutar). 
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TRADUÇÃO 
“O Senhor Ramacandra, ladeado de Laksmana e macacos-solda- 
, tais como Sugriva, Hanumán, Gandhamáda, Nila, Angada, 
bavân e Panasa, atacou os soldados dos Raksasas, que estavam 
ito bem equipados com várias armas invencíveis, tais como espa- 
» lanças, arcos, prãsas, rstis, flechas Sakti, khadgas e tomaras. 


VERSO 20 


astra varia dd 
теі o: | 


A] 


te "nikapà raghupater abhipatya sarve 
dvandvarn varütham ibha-patti-rathàsva-yodhaih 
jaghnur drumair giri-gadesubhir angadadyah 
sitabhimarsa-hata-mangala-rüvanesan 


te—todos eles; anika-pàh—os comandantes dos soldados; raghu- 
1teh—do Senhor Sri Rámacandra; abhipatya—no encalgo do ini- 
igo; sarve—todos eles; dvandvam—tutando; varitham—os soldados 
Ràvana; ibha—com elefantes; patti—com infantaria; ratha—com 
juadrigas; asva—com cavalos; vodhaih—com esses guerreiros; ja- 
hnuh—mataram-nos; drumaih—arremessando grandes árvores; 
-—picos de montanhas; gada—maças; isubhih—e flechas; arigada- 
lyah—todos os soldados do Senhor Rámacandra, encabegados por 
figada e outros; sira—de máe Sita; abhimarsa—pela ira; hata—foi 
indenada; manigala—cuja prosperidade; ravana-isàn—os seguidores 
ou dependentes de Rávana. 





r TRADUCAO 

* Arigada e os outros comandantes dos soldados de Râmacandra en- 
faram os elefantes, a infantaria, os cavalos e as quadrigas do 

inimigo e arremessaram contra eles grandes árvores, picos de monta- 

nhas, maças e flechas. Assim, os soldados do Senhor Râmacandra 

mataram os soldados de Ravana, que perderam toda a boa fortuna 

porque Rávana fora condenado pela ira de mãe Sitã. 
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SIGNIFICADO 

Os soldados que o Senhor Ramacandra recrutou na floresta eram 
todos macacos e não tinham equipamento adequado para combater 
os soldados de Ràvana, pois os soldados de Ravana estavam com 
modernas armas militares, ao passo que os macacos podiam apenas 
arremessar pedras, picos de montanhas e árvores. O Senhor Râma- 
candra e Laksmana eram os únicos que lançavam algumas flechas. 
Porém, como os soldados de Ravana estavam condenados pela mal- 
dição lançada por mãe Sitã, os macacos conseguiram matá-los sim- 
plesmente jogando pedras e árvores. Existem duas classes de força 
— daiva e purusakâra, Daiva refere-se à força obtida da Transcen- 
dência, e purusakãra refere-se à força que a pessoa aufere graças à 
sua própria inteligência e poder. O poder transcendental sempre ѕи. 
pera o poder do materialista. Aceitando ficar dependente da miseri- 
córdia do Senhor Supremo, a pessoa deve lutar com seus inimigos, 
muito embora não esteja equipada com armas modernas. Portanto, 
a Arjuna Krsna ensinou que mãm anusmara yudhya ca: “Pensa 
em Mim e luta.” Devemos lutar contra nosso inimigo até esgotarmos 
nossa capacidade, mas devemos deixar a vitória ao sabor da Suprema 
Personalidade de Deus. 

VERSO 21 


uu: AA E 
MEA TARRAT TERR. | 
агага чий атча 
farra gu: 11221 


raksah-patih sva-bala-nastim aveksya rusta. 
aruhya yanakam athabhisasara ramam 

svah-syandane dyumati mátalinopanite 
vibhrajamánam ahanan nisitaih ksurapraih 


raksah-patih—o líder dos Raksasas, Ravana; sva-bala-nastim— 
a destruição de seus próprios soldados; aveksya—após observar; 
rustah—ficando muito irado; aruAya—montando em; yanakam-—seu 
belo aeroplano decorado com flores; at/a—depois disso; abhisasára— 
partiu em direção ao; râmam-— Senhor Ramacandra; svah-syandane— 
na quadriga celestial de Indra; dyurmati—reluzente; matalinà—por 
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'Matali, o quadrigário de Indra; upanite—tendo sido trazida; vibhra- 

lünam-—o Senhor Ràmacandra, como se apresentasse um brilho 

lgurante; ahanat-—Rávana golpeou-O; nisitaih—muito afiada; ksu- 
Fapraih—com flechas. 





' TRADUÇÃO 
“Depois, ao perceber que perdera os seus soldados, Rávana, o rei 
Raksasas, ficou extremamente irado. Assim, subiu para o seu 
plano, que estava decorado com flores, e foi ao encontro do 
hor Ramacandra, que estava sentado na refulgente quadriga tra- 
por Matali, o quadrigário de Indra. Então, Rávana tentou acertar 
Senhor Ramacandra com flechas afiadas. 
n 





VERSO 22 


mam чечечдч чә: 
FRA 533 A | 
=ч чеч 


ae RT IR 


rümas tam àha purusüda-purisa yan: nah 
küntàsamaksam asatüpahrtà svavat te 

tyakta-trapasya phalam adya jugupsitasya 
yacchâmi kala iva kartur alanghya-viryah 


râmah—o Senhor Râmacandra; tam-—a ele, Rávana; 4ha—disse; 
'purusa-ada-purisa—és o excremento dos canibais (Ráksasas); yat— 
porque; nah—Minha; kanta—esposa; asamaksam—desamparada de- 
vido á Minha auséncia; asatá—por ti, o mais pecaminoso; apahrta—foi 
raptada; 5va-vat—como um cachorro que, aproveitando-se da ausén- 
cia do proprietário, pega alimentos da cozinha; te—de ti; tyakta-tra- 
pasya-—porque és um descarado; phalam adya—dar-te-ei o resultado 
hoje; jugupsitasya—de ti, o.mais abominável; yacchami—punir-te-ei; 
kalah iva—como a morte; kartuh—de ti, que és o executor de todas 
'as atividades pecaminosas; alarighya-viryah—porém Eu, sendo oni- 
potente, nunca falho em Meu intento. 
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TRADUÇÃO 

O Senhor Ramacandra disse a Ravana: És o mais abominável 
dos antropófagos. Na verdade, és igual ao excremento deles. Pareces 
um cáo, pois, assim como na auséncia do dono da casa, um cáo 
rouba alimentos da cozinha, em Minha auséncia, raptaste Minha es- 
posa Sitadevi. Portanto, assim como Yamarája pune os homens pe- 
caminosos, também te punirei. És muito abominável, pecaminoso 
e descarado; Hoje, portanto, Eu, que jamais falho em Meus intentos, 
estou disposto a punir-te. 


SIGNIFICADO 

Na: ca daivat para balam: ninguém pode suplantar a forga da 
Transcendéncia. Rávana era táo pecaminoso e descarado que não 
sabia o que aconteceria a alguém que raptasse máe Sitá, a poténcia 
de prazer de Râmacandra. Esta é a desqualificação dos Ráksasas. 
Asatyam apratistham te jagad âhur anisvaram. Os Ráksasas não 
sabem que o Senhor Supremo é o governante da criação. Eles pensam 
que tudo surgiu por acaso ou acidentalmente e que não há governante, 
rei ou controlador. Portanto; os Raksasas agem independentemente, 
como querem, chegando ao extremo acinte de raptar a deusa da for- 
tuna. Esta política de Rávana traz graves perigos para o materialista; 
na verdade, ela causa a ruína da civilização materialista. Entretan- 
to, como são Raksasas, os ateistas ousam praticar os atos mais abo- 
mináveis, e com isto acabam sendo punidos, A religião consiste nas 
ordens do Senhor Supremo, e aquele que-cumpre essas ordens é reli- 
gioso. Alguém que deixa de acatar as ordens do Senhor é irreligioso, 
e deve ser punido: 


VERSO 23 


т бча чї ЧЁ 
апі faq М | 
sl aia, Far 
тїї зөт fe lia 


evam ksipan dhanusi sandhitam utsasarja 
banam sa vajram iva tad dhrdayam bibheda 


Os passatempos do Senhor Rámacandra 


so 'srg vaman dasa-mukhair nyapatad vimánád 
dhaheti jalpati jane sukrtiva riktah 


“evam-—dessa maneira; ksipan—repreendendo (Rávana); dhanu- 
Sino arco; sandhitam—fixou uma: flecha; utsasarja—disparou 
(contra ele); banam-—a flecha; sah-—aquela flecha; vajram iva— 
jo um raio; tat-hrdayam—o coração de Ravana; bibheda-—tres- 
sou; sah—ele, Ravana; asrk—sangue; vaman—vomitando; dasa- 
'haih—pelas dez bocas; nyapatat—caiu; vimünàt—de seu aero- 
ano; haha—oh! que aconteceu?; ¡ti—assim; jalpati—rugindo; jane— 
ando todas as pessoas ali presentes; sukrti iva—como um homem 
ledoso; riktah—-quando expiram os resultados de suas atividades 





TRADUÇÃO 
Após repreender Rávana com essas palavras, o Senhor Râmacandra 
fixou uma flecha em Seu arco, apontou para Rávana e disparou a 


flecha, que trespassou o coração de Rávana como um raio. Ao verem 


o, os seguidores de Ravana fizeram um som tumultuoso, gritan- 
: “Oh, não! Oh, não! Que aconteceu? Que aconteceu?” enquanto 
Ravana, vomitando sangue por suas dez bocas, caía de seu aeroplano, 
sim como um homem piedoso cai dos planetas celestiais em direção 
à Terra, quando se esgotam os resultados de suas atividades piedosas. 





SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gità (9.21), afirma-se que ksine punye martya- 
lokarn visanti: “Quando os resultados de suas atividades piedosas 
se esgotam, aqueles que desfrutaram nos planetas celestiais caem no- 
vamente à Terra.” As atividades fruitivas deste mundo material são 
tais que, quer alguém aja piedosa ou impiedosamente, ele deve per- 
'manecer no mundo material, preso a diferentes condições, pois nem 
as ações piedosas nem as ações impiedosas podem libertar alguém, 
tirando-o das garras de máya que se lhe apresentam sob a forma 
de repetidos nascimentos e mortes. De alguma maneira, Rávana as- 
cendera à elevada posição de monarca de um grande reino, com 
acesso a todas as opulências materiais, porém, devido ao seu ato pe- 
caminoso que consistiu em raptar mãe Sitã, todos os resultados de 
suas atividades piedosas foram destruídos. Se alguém ofende uma 
grande personalidade, especialmente a Suprema Personalidade de 
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Deus, ele na certa torna-se a pessoa mais abominável; desprovida 
dos resultados de atividades piedosas, qualquer pessoa terá de cair 
como Ravana e outros demônios. Portanto, aconselha-se às pessoas 
que transcendam tanto as atividades piedosas quanto as impiedosas 
e permaneçam em estado puro, livres de todas as designações (sarvo- 
püdhi-vinirmuktam tat-paratvena nirmalam). Quando alguém se fixa 
em servico devocional, coloca-se acima da plataforma material. Na 
plataforma material, há-posições superiores e inferiores, porém, 
quando alguém está acima da plataforma material, fixa-se sempre 
em posiçào espiritual (sz gunàn samatityaitàn brahma-bhüyaya kal- 
pate). Ravana, ou aqueles que o copiam, podem ser muito poderosos 
e opulentos neste mundo material, mas a posiçào deles nào é segura, 
porque, afinal de contas, estào atados aos resultados de seu-karma 
(karmanã daiva-netrena). Não devemos esquecer-nos de que depen- 
demos inteiramente das leis'da natureza. 


prakrteh kriyamànàni 
gunaih karmàni sarvasah 

ahankàra-vimüdhàtmà 
Kartàham iti manyate 





“Confusa, a alma espiritual que está sob a influência dos trés modos 
da natureza material julga-se autora das atividades que de fato são 
executadas pela natureza.” (Bg. 3.27) Ninguém deve orgulhar-se 
de sua elevada posição e agir como Rávana, julgando-se independente 
das leis da natureza material. 


VERSO 24 


AA RRA AER 
ATA OA IA REN 





tato niskramya lankayã 
yatudhanyah sahasrasah 

mandodarya samam tatra 
prarudantya upadravan 


tatah—em seguida; niskramya-—saindo; lankayah-—de Lanka; yà- 
tudhânyah—as esposas dos Raksasas; sahasrasah-—aos milhares e 
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'milhares; mandodarya—encabegadas por Mandodari, a esposa de 
Ravana; samam—com; tatra—lá; prarudantyah—chorando e lamen- 
fando-se; upadravan—aproximaram-se (de seus esposos mortos). 


TRADUÇÃO 
Em seguida, encabegadas por Mandodari, à esposa de Ravana, 
todas as mulheres cujos esposos tombaram na batalha sairam de 
. Chorando continuamente, elas aproximaram-se dos cadáve- 


res de Rávana e de outros Ráksasas. 
b 


VERSO 25 


E ES El 
Sa gai dal AA AAA RAN 


svàn svün bandhün parisvajya 
laksmanesubhir arditàn 

ruruduh susvaram dinà 
P: ghnantya ātmānam àtmana 
»svân svân—seus respectivos esposos; bandhiin—amigos; parisva- 
Jya—abracando; laksmana-isubhih— pelas flechas de Laksmana; ar- 
ditân—que foram mortos; ruruduh—todas as esposas choravam 
lamuriantemente; su-svaram-—era muito comovente ouvir; dinah— 
muito pobres; ghnantyah—golpeando; atmânam-—seus seios; atma- 
nã-—sozinhas. 


TRADUÇÃO 
Golpeando seus seios, aflitas porque seus esposos haviam sido 
mortos pelas flechas de Laksmana, as mulheres abraçaram seus res- 
pectivos esposos e choravam lamuriantemente, e seus gemidos sensi- 
bilizavam a todos. 


VERSO 26 


EDESU S A ATA TR IAM | 
aero sa aña T IRAI 
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hà hatàh sma vayam nàtha 
loka-râvana ravana 

kam. yàyàc charanam lankã 
tvad-vihinà paràrdità 


hã-—oh!; hatâh-—morto; sma-—no. passado; vayam-—todas nós; 
nãtha—ó protetor; loka-râvana—ó esposo, ó tu, que provocaste 
prantos em tantas outras pessoas; râvana-—ó Ravana, alguém que 
pode fazer os outros chorar; kam--em quem; yãyat—irá buscar; 
Saranam—refúgio; lanka—o Estado de Lanka; tvat-vihina—estando 
desprovido de ti; para-ardità—depois de derrotado pelos inimigos. 


TRADUÇÃO 
Ó meu senhor, ó mestre! Foste um problema para os outros, e 
portanto eras chamado Rāvaņa. Mas agora que foste derrotado, 
também fomos derrotadas, pois sem ti, o Estado de Lañká foi con- 
quistado pelo inimigo. Em quem ele se refugiará? 


SIGNIFICADO 
A esposa de Ravana, Mandodari, e as outras esposas dos Raksa- 
sas sabiam muito bem quão cruel Rávana fora. A própria palavra 
“Ravana” significa “aquele que causa lágrimas nos outros.” Rava- 
na continuamente causava problemas aos outros, porém, quando 
suas atividades pecaminosas chegaram ao máximo, culminando nos 


problemas que ele causou a Sitadevi, ele foi morto pelo Senhor Râma- 
candra. 


VERSO 27 


3 3 4x ant NA RR a; 1 


sg a A A 119911 


na vai veda mahá-bhaga 
bhaván kama-vasam gatah 
tejo 'nubhavam sitaya 
yena nito dasüm imam 


na—nào; vai—na verdade; veda—sabias; mahã-bhaga-—ó pessoa 
afortunadíssima; bhavan—tu; kama-vasam—influenciado por desejos 
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iuriosos; gatah—tendo te tornado; tejah—pelo prestigio; anubha- 
—como resultado desse prestígio; sitayah—de màe Sità; yena— 

lo. qual; nitah—trazido a; dasam—uma condicào; imam—como 
(destruição). 


TRADUÇÃO 
Ó pessoa afortunadíssima, deixaste-te influenciar por desejos luxu- 
is, € portanto não pudeste entender o prestígio de mãe Sitã. 
gora, devido à maldição que ela lançou, foste reduzido a este esta- 
, fendo sido morto pelo Senhor Rámacandra. 





x SIGNIFICADO 

Não apenas mãe Sitã era poderosa, mas qualquer mulher que siga 

passos de mãe Sitã pode adquirir poder semelhante ao dela. Na 
história da literatura védica, existem muitos desses exemplos. Sempre 
(que encontramos uma descrição de mulheres castas ideais, mãe Sità 
está entre elas. Mandodari, a esposa de Ravana, também era muito 
casta. Igualmente, Draupadi está incluída entre as cinco mais exce- 
lentes mulheres castas. Assim como os homens devem seguir grandes 
personalidades como Brahmã e Nárada, as mulheres devem seguir 
O caminho de mulheres ideais como Sità, Mandodari e Draupadi: 
Permanecendo casta e fiel ao seu esposo, a mulher enriquece-se com 
poder sobrenatural. É principio moral'que ninguém deve deixar-se 
influenciar por desejos luxuriosos perante a esposa de outrem. Mà- 
trvat para-dâresu: a pessoa inteligente deve ver a esposa de outrem 
como sendo sua mãe. Este é um preceito moral ensinado no Cânakya- 
sloka (10). 

mátrvat para-daresu 
para-dravyesu lostravat 
ütmavat sarva-bhütesu 
yah pasyati sa panditah 


**Aquele que considera a esposa alheia como sua mãe, a posse alheia 
como um monte de areia e trata todos os outros seres vivos como 
trataria a si mesmo, deve ser considerado erudito.” Portanto, Ráva- 
na foi condenado não apenas pelo Senhor Râmacandra, mas até 
mesmo por sua própria esposa, Mandodari. Porque ela era uma 
mulher casta, ela conhecia o poder de outra mulher casta, especial- 
mente se essa mulher era alguém como mãe Sitâdevi. 
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VERSO 28 


a fa е ad pa! 
Aw: жїз AAA ARA 118 


krtaisà vidhavà larnika 
vayam ca kula-nandana 
dehah krto- "nnam grdhrünàm 
ütmà naraka-hetave 


krtü—feito por ti; esa—tudo isto; vidhavü—sem um protetor; 
lanká—o Estado de Lanka; vayam ca—e nós; kula-nandana—ó 
prazer dos Ráksasas; dehah—o corpo; krtah—feito por ti; annam— 
digno de ser comido; grdhranam—pelos abutres; dtmá—e tua alma; 
naraka-hetave—de ir ao inferno. 


TRADUÇÃO 
Ó prazer da dinastia Raksasa, devido a ti, o Estado de Lanka e 
também nós próprias agora não temos protetor. Através de teus 
feitos, tornaste teu corpo digno de ser devorado pelos abutres e tua 
alma digna de ir ao inferno. 


SIGNIFICADO 
Aquele que segue o caminho de Ravana recebe duas condenações: 
seu corpo serve para ser comido por cães e abutres, e a alma vai 
para o inferno, Coma o próprio Senhor afirma no Bhagavad-gitã 
(16.19): 
tàn aham dvisatah krüran 
samsáresu narádhamán 
ksipamy ajasram asubhán 
asurisv eva yonisu 


“Aqueles invejosos e canalhas que são os mais baixos entre os homens, 
Euos lanço no oceano da existência material, onde assumirão várias 
espécies de vida demoníaca.” Logo, o destino reservado a ateistas 
impios, tais como Ravana, Hiranyakasipu, Kamsa e Dantavakra, é 
uma condição de vida infernal. Porque era uma mulher casta, Мап- 
dodari, a esposa de Ravana, podia entender tudo isto. Embora la- 
mentasse a morte de seu esposo, ela sabia o que aconteceria a seu 
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corpo e alma, pois, embora não se possa ver diretamente com os 
olhos materiais, pode-se ver com os olhos do conhecimento (pasyanti 
jfiâna-caksusah). Na história védica, há muitos exemplos de pessoas 
"que se tornaram ateistas e foram condenadas pelas leis da natureza. 
' 


VERSO 29 


sf SU 
mi firma graf | 
figa ge tea UI 


sri-suka uvãca 
svünàm.vibhisana$ cakre 
kosalendranumoditah 
pitr-medha-vidhünena 
yad uktar samparayikam 


vsri-Sukah uvâca-—Sri Sukadeva Gosvami disse; svanam-—de seus 
próprios membros familiares; vibhisanah-—Vibhisana, 'o- irmào. de 
Ravana e devoto do Senhor Ramacandra; cakre—executou; kosala- 
indra-anumoditah—louvado pelo reide Kosala, o Senhor Râmacandra; 
pitr-medha-vidhânena-—através da cerimônia fúnebre realizada pelo 
filho em prol do seu pai ou de algum membro familiar; yat uktam— 
que foram prescritos; sâmparayikam-—deveres a serem realizados 
após:a morte de alguém, para livrá-lo de ir ao inferno. 


TRADUÇÃO 
ukadeva Gosvâmi disse: Vibhisana, o piedoso irmão de Rava- 
ma e devoto do Senhor Ramacandra, recebeu os louvores do Senhor 
Ramacandra, o rei de Kosala. Então, ele realizou as cerimônias fú- 
mebres em prol de seus membros familiares, a fim de salvá-los do ca- 
minho do inferno. 





SIGNIFICADO 
Após abandonar o corpo, a pessoa transfere-se a outro corpo, 
mas às vezes, quando alguém é muito pecaminoso, deixa de trans- 
migrar a outro corpo; -e então vira um fantasma. Para salvar uma 
pessoa doente, evitando que ela assuma vida fantasmal, deve-se rea- 
lizar a cerimônia fúnebre, ou cerimônia sraddha, conforme prescrita nos 
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Sastras autorizados. Rávana foi morto pelo Senhor Rámacandra e 
estava destinado á vida infernal, mas, por conselho do Senhor Ráma- 
candra, Vibhisana, o irmão de Rávana, realizou todo o cerimonial 
prescrito em conexão com o morto. Logo, o Senhor Ràmacandra 
foi bondoso com Ràvana, mesmo após a morte deste. 


VERSO 30 
ай аа aaa ae | 
a aa RRA 113 ell 


tato dadarsa bhagavân 
asoka-vanikasrame 

ksamám sva=viraha-vyadhim 
simsapa-múlam-ásritam 


tatah—em seguida; dadarsa—viu; bhagavàn—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; asoka-vanika-asrame--numa pequena cabana na 
floresta de árvores Asoka; ksâmam-—muito magra e esquálida; sva- 
viraha-vyâdhim-—sofrendo a dor da separação do Senhor Râmacandra; 
Sirisapa-=da árvore conhecida como Sirnsapa; miilam-—a raiz; asri- 
tâm-—refugiando-se em. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o Senhor Râmacandra encontrou Sitâdevi sentada a 
uma pequena cabana, sob uma árvore chamada Sirnsapa, numa flo- 
resta de árvores Asoka. Magra е esquálida, ela sentia-se реѕагоѕа de- 
vido à separação dEle: 





VERSO 31 
qm: fani a ТЯ] {ПЕ ца 
Radares 113811 
rümah priyatamàm bhüryam 
dinàm viksyanvakampata 


atma-sandarsanahláda- 
vikasan-mukha-pankajam 
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"wrümah—o Senhor Ràmacandra; priya-tamam-— Sua queridíssima; 
iryàm—esposa; dinàm-—tào precariamente situada; viksya—vendo; 
'anvakampata—encheu-Se de compaixào; átma-sandar$ana—quando 
'W pessoa vé seu amado; aAlàda—um éxtase de vida jubilosa; vikasat— 
lanifestando; mukha—boca; parikajam—-de lótus. 





TRADUÇÃO 
Vendo Sua esposa naquelas condições, o Senhor Râmacandra 
heu-Se de compaixão. Quando Râmacandra apareceu diante dela, 
ela ficou extremamente feliz ao ver o seu amado, e sua boca de lótus 
expressava sua alegria. 


VERSO 32 
STTS SET GAMA: | 
foina атата ачат атат тата, | 
wm жечтей ч siia: ge 113311 


üropyüruruhe yànam 
bhrütrbhyàm hanumad-yutah 
vibhisanàya bhagavan 
dattvà rakso-ganesatàm 
Іапкат àyus ca kalpàntam 
yayau cirna-vratah purim 


»'^üropya—mantendo ou pondo; druruhe—subiu; yanam—para O 
aeroplano; bhratrbhyam—com Seu irmáo Laksmana e o comandante 
Sugriva; hanumat-yutah—acompanhado de Hanurnàn; vibhisanüya— 
a Vibhisana, o irmáo de Rávana; bhagaván—o Senhor; dattva—con- 
cedeu; raksah-gana-isatam—o poder de governar-à populacáo Rák- 
sasa de Lankã; lankam-—o Estado de Lanka; ayuh ca—e a duração 
de vida; kalpa-antam—por muitos e muitos anos, até o final de 
uma kalpa; yayau—retornou ao lat; cirna-vratah—terminado o pe- 
ríodo de permanência na floresta; purim—a Ayodhyá-puri. 


TRADUÇÃO 
Após dar a Vibhisana o poder de governar a população Ráksasa 
de Lanka pela duração de uma kalpa, o Senhor Râmacandra, a 
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Suprema Personalidade de Deus [Bhagavan], colocou Sitadevi num 
aeroplano decorado com flores e então Ele próprio subiu para o ae- 
roplano. Tendo terminado o periodo de Sua permanência na floresta, 
o Senhor retornou a Ayodhya, acompanhado de Hanumán, Sugriva 
e de Seu irmáo Laksmana. 


VERSO 33 


aaa guiara q | 
a a nam 


avakiryamânah sukusumair 
lokapülarpitaih pathi 

upagiyamüna-caritah 
Satadhrty-adibhir mudà 


avaktryamanah—ficando submerso; su-kusumaih—em fragrantes 
e belas flores; loka-pála-arpitaih—oferecidas pela ordem principesca; 
pathi—no caminho; upagiyamâna-caritah-=sendo glorificado por 
causa de Suas atividades incomuns; Satadhrri-adibhih-—por persona- 
lidades como o Senhor Brahma e outros semideuses; mudà—com 
muito júbilo. 


TRADUÇÃO 
Ao retornar à Sua capital, Ayodhyã, o Senhor Râmacandra, ainda 
na estrada, foi saudado pela ordem principesca, que derramou sobre 
Seu corpo belas e fragrantes flores, enquanto grandes personalidades 
como o Senhor Brahmá e outros semideuses glorificavam com muito 
júbilo as atividades do Senhor. 


VERSO 34 


TARA JA AR AAA | 
ARAS APTA 113811 


во-тйїга-уйуаКат $rutva 
bhrataram valkalambaram 


Os passatempos do Senhor Ramacandra 


maha-kãruniko "tapyaj 
Jatilarn sthandile-Sayam 





go-mütra-yavakam—comendo cevada preparada com urina fervida 
le vaca; srutvà—ouvindo; bhrataram—Seu irmào Bharata; valkala- 
baram-—coberto com casca de árvores; mahã-kârunikah-—o suma- 
te misericordioso Senhor Ramacandra; atapyat —lamentou muit: 
filam—usando mechas de cabelo entrançadas; sthandile-sayam— 
itando-Se numa esteira de grama, ou Kusasana. 
p 
. TRADUÇÃO 
"Ao chegar a Ayodhyã, o Senhor Ramacandra ficou sabendo que, 
Sua ausência, Seu irmão Bharata comia cevada preparada em 
urina de vaca, cobria Seu corpo com casca de árvores, usava mechas 





“de cabelo entrançadas e deitava-Se sobre uma esteira de kusa. O mi- 


sericordiosíssimo Senhor muito lamentou isto. 


VERSOS 35 - 38 


Uer speed gn: | 

wm Gf eer i Serene. là 
ARA ARA: 
sao a e ER NA 
aaa zog 
"udo AE: AR dell 
Зайнага аа атай: 1 
тч A Al 
MA qam RTN: NCN 


bharatah praptam ükarnya 
pauramatya-purohitaih 
paduke Sirasi nyasya 
ramarh pratyudyato "grajam 


nandigramat sva-Sibirad. 
gita-vàditra-nihsvanaih 
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brahma-ghosena ca muhuh 
pathadbhir brahmavadibhih 


svarna-kaksa-patakabhir 
haimais citra-dhvajai rathaih 

sad-asvai rukma-sannahair 
bhataih purata-varmabhih 


Srenibhir vára-mukhyàbhir 
bhrtyais caiva padanugaih 

pâramesthyâny upâdâya 
panyâny uccâvacâni ca 

pâdayor nyapatat premnã 
praklinna-hrdayeksanah 


bharatah-—o Senhor Bharata; praptam—regressando para casa; 
ükarnya—ouvindo; paura—toda classe de cidadáos; amátya—todos 
os ministros; purohitaih—acompanhado por todos os sacerdotes; 
püduke—os dois tamancos; Sirasi—sobre a cabega; nyasya—manten- 
do; rümam-—ao Senhor Ràmacandra; pratyudyatah—adiantando- 
Se para receber; agrajam-—Seu irmão mais velho; nandigrâmãt—de 
Sua residência, conhecida como Nandigrama; sva-Sibirat—de Seu 
próprio acampamento; gita-vâditra-— canções e vibrações de tambores 
e outros instrumentos musicais; nihsvanaih—acompanhado por esses 
sons; brahma-ghosena—pelo som do canto dos mantras védicos; 
ca—e, muhuh—sempre; pathadbhih—recitagáo dos Vedas; brahma- 
vadibhih—por bràhmanas. excelentes; svarna-kaksa-patakübhih— 
decoradas com bandeiras bordadas a ouro; haimaih—de ouro; citra- 
dhvajaih—com bandeiras decorativas; rathaih—com quadrigas; sat- 
asvaih-—tendo cavalos muito belos; rukma-—de ouro; sannâhaih-—com 
arreios; bhataih—por soldados; purata-varmabhih—cobertos com 
escudos feitos de ouro; Srenibhih-—por essa' fileira ou procissão; 
vãra-mukhyabhih—acompanhada por belas e bem vestidas prostitu- 
tas; bhrtyaih—pelos servos; ca—também; eva—na verdade; pada- 
anugaih-—pela infantaria; paramesthyâni—outra parafernália digna 
de uma recepção real; upadaya—juntando tudo; panyâni—pedras 
preciosas, etc.; ucca-avacâni—de diferentes valores; ca—também; 
padayoh-—aos pés de lótus'do Senhor; nyapatat—caiu; premnã—em 
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amor extático; praklinna--amolecido, umedecido; hrdaya—o âmago 
do coração; iksanah-—cujos olhos. 
4 
` TRADUÇAO 

Ao compreender que o Senhor Ràmacandra retornava à capital, 
Ayodhya, o Senhor Bharata imediatamente pós sobre Sua própria 
“cabeça os tamancos do Senhor Râmacandra e saiu de Seu acampa- 
mento em Nandigrâma. O Senhor Bharata fazia-Se acompanhar 
por ministros, sacerdotes e outros cidadãos respeitáveis, por músicos 
profissionais que vibravam melodias agradáveis, e por brâhmanas 
eruditos que cantavam alto os hinos védicos. Seguindo o cortejo, 
havia quadrigas puxadas por belos cavalos cujos arreios tinham rédeas 
de ouro. Essas quadrigas estavam decoradas com bandeiras borda- 
das a ouro e com outras bandeiras de vários tamanhos e formatos. 
Havia soldados usando armaduras de ouro, servos portando noz 
de bétel, e muitas prostitutas belas e famosas. Muitos servos seguiam 
a pé, carregando uma sombrinha, abanos, diferentes qualidades de 





jóias preciosas, e outra parafernália digna de uma recepção: real. 
Acompanhado dessa maneira, © Senhor Bharata, com Seu coração 
tomado de éxtase e Seus olhos rasos d'água, aproximou-Se do Senhor 
Ramacandra e, em grande amor extático, caiu a Seus pés de lótus. 


VERSOS 39 — 40 


WW erer qur RRA | 
afaa Piao aa AaS: NRI 
aaa fora Asta: | 

aa: а ARA A quen: iol 


pàduke nyasya puratah 
prüfijalir bàspa-locanah 

tam àslisya ciram dorbhyam 
snãpayan netrajair Jalaih 


ramo laksmana-sitabhyam 
viprebhyo ye "rha-sattamàh 

tebhyah svayam namascakre 
prajabhis ca namaskrtah 








336 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 10 


pâduke-—os dois tamancos; nyasya—após pôr; puratah-—diante 
do Senhor Râmacandra; práfijalih—de mãos postas; baspa-locanah— 
com lágrimas nos olhos; tam—a Ele, Bharata; sya—abraçando; 
ciram—demoradamente; dorbhyâm-—com Seus dois braços; snã- 
payan—banhando; netra-jaih-—que vinha dos Seus olhos; jalaih— 
com a água; ramah-—o Senhor Râmacandra; laksmana-sitabhyam-— 
com Laksmana e mãe Sitã; viprebhyah--aos brühmanas eruditos; 
ye—também aos. outros que; arha-sattamãh-—dignos de serem adora- 
dos; tebhyah-—a eles; svayam pessoalmente; namah-cakre-—ofereceu 
respeitosas reveréncias; prajâbhih-—pelos cidadãos; ca—e; namah: 
krtah—foram-Lhe oferecidas reverências. 








TRADUÇÃO 

Após apresentar os tamancos diante do Senhor Râmacandra, o 
Senhor Bharata, permaneceu de mãos postas, com os olhos cheios 
de lágrimas, e o Senhor Râmacandra banhou Bharata com Suas lá- 
grimas enquanto O abraçava demoradamente com ambos os braços, 
Acompanhado de mãe Sitã e Laksmana, o Senhor Râmacandra ofe- 
receu então Suas respeitosas reverências aos brühmanas eruditos e 
às pessoas mais velhas da família, e todos os cidadãos de Ayodhyá 
prestaram respeitosas reverências ao Senhor, 


VERSO 41 


yaa stan aea бїттї | 
sm: RISE: feret ae l9? 


dhunvanta uttarasangãn 
patim viksya-cirâgatam 

uttarah kosalà màlyaih 
kiranto nanrtur muda 


dhunvantah—agitando; uttara-asangan—as roupas superiores que 
cobrem o corpo; patim—o Senhor; viksya-—vendo; cira-agatam—re- 
torna após muitos anos de exílio; urtarah kosalah—os cidadãos de 
Ayodhya; mályaih kirantah—oferecendo-Lhe guirlandas; nanrtuh— 
começaram a dançar; mudá—em grande júbilo. 
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1 TRADUÇÃO 

Os cidadãos de Ayodhyã, ao verem seu rei retornando após longa 
ncia, ofereceram-Lhe guirlandas de flores, agitaram seus mantos 

dançaram em grande júbilo. 





VERSOS 42-43 


ч яй | 
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pàduke bharato "grhnàc 
câmara-vyajanottame 

vibhisanah sasugrivah 
Sveta-cchatram marut-sutah 


dhanur-nisangàn chatrughnah 
sità tirtha-kamandalum 

abibhrad angadah khadgam 
haimar carmarksa-ràn nrpa 


^ páduke—os dois tamancos; bharatah—o Senhor Bharata; agrh- 
nát-—carregava; câmara—abano; vyajana—leque; uttame—muito 
lento; vibhisanah—o irmão de Ravana; sa-sugrivah—com Sus 
'a; Sveta-chatram-—uma sombrinha branca; marut-sutah—Hanu- 
imán, o filho do deus do vento; dhanuh—o arco; nisangan—com 
duas aljavas; satrughnah-—um dos irmãos do Senhor Râmacandra; 
ü—maàe Sita; tirtha-kamandalum-—o cântaro cheio de água dos lu- 
gares sagrados; abibhrat—carregava; angadah-—o comandante dos 
imacacos chamado Angada; khadgam-—a espada; haimam-—feito de 
Duro; carma-—escudo; rksa-rat-—o rei dos Rksas, Jambavan; nrpa—ó 
rei. 
TRADUÇÃO 
Ó rei, o Senhor Bharata carregava os tamancos do Senhor Râma- 
candra, Sugriva e Vibhisana carregavam um abano e um excelente 
leque, Hanumân carregava uma sombrinha branca, Satrughna carre- 
va um arco e duas aljavas, e Sitâdevi carregava um cántaro que 
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estava cheio de água dos lugares sagrados. Angada carregava uma 
espada, e Jâmbavân, o rei dos Rksas, carregava um escudo de ouro. 


VERSO 44 


gemens: A a ar 
RA ma A A RR 


puspaka-stho nutah stribhih 
stüyamünas ca vandibhih 

vireje bhagaván rajan 
grahais candra ivoditah 


puspaka-sthah—sentado num aeroplano feito de flores; nutah— 
adorado; stribhih—pelas mulheres; stüyamünah-—sendo-Lhe dirigi- 
das orações; ca—e; vandibhih-—pelos recitadores; vireje-—embelezado; 
bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus, Senhor Ramacandra; 
rajan—6 rei Pariksit; grahaih—entre os planetas; candrah—a Lua; 
iva—como; uditah—surgida. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, logo que o Senhor sentou-Se em Seu aeroplano 
de flores, com as mulheres oferecendo-Lhe orações e recitadores glo- 
rificando Suas características, Ele parecia a Lua rodeada por estrelas 
e planetas. 


VERSOS 45—46 


aña as atra gía 1 
Ra qai ged: ama lies 
Te MAREA 180: Gem l 
Rå ami TATA T eN 


bhratrabhinanditah so “tha 
sotsavám pravisat purim 

pravisya rája-bhavanam 
guru-patnih sva-mütaram 
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gurün vayasyavarajân 
püjitah pratyapüjayat 

vaidehi laksmanas caiva 
yathavat samupeyatuh 


bhratra—pelo Seu irmáo (Bharata); abhinanditah—sendo devida- 
nte acolhido; sah—Ele, o Senhor Ramacandra; atha—em seguida; 
utsavam—em meio a um festival; právisat—entrou; purim—na 
de de Ayodhya; pravisya—após entrar; raja-bhavanam—no pa- 

io real; guru-patnth—Kaikeyt e outras madrastas; sva-mátaram— 

ja própria mãe (Kausalya); guriin—os mestres espirituais (Sri Va- 
tha e outros); vayasya—aos amigos da mesma idade; avara-jan—e 
ueles que eram mais jovens do que Ele; pajitah—sendo adorado 

r eles; pratyapüjayat—Ele retribuiu as reverências; vaidehi—máe 
Sitã; laksmanah— Laksmana; ca eva—e; yathà-vat—de maneira ade- 
quada; samupeyatuh—recebendo boas-vindas, entraram no palácio. 





TRADUÇÃO 
* Em seguida, tendo recebido as boas-vindas de Seu irmão Bharata, 
O Senhor Ramacandra entrou na cidade de Ayodhyà em meio a 
um festival. Ao adentrar-Se no palácio, Ele ofereceu reverências a 


“todas as mães, incluindo Kaikeyi e as outras esposas de Mahárája 


Dasaratha, e especialmente à Sua própria mãe, Kausalyã. Ofereceu, 
também, reverências aos preceptores espirituais, tais como Vasistha. 
Amigos de Sua própria idade e amigos mais jovens adoraram-nO, 
e Ele respondeu às suas respeitosas reveréncias, e essa mesma atitude 
foi também tomada por Laksmana e mãe Sitã. Dessa maneira, todos 
eles entraram no palácio. 





VERSO 47 


A ar iaa үт: 
E 79: 1991 


putran sva-mataras tas tu 
pranams tanva ivotthitah 

aropyanke *bhisiñicantyo 
baspaughair vijahuh $ucah 
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putrân—os filhos; sva-maãtarah—Suas mães; tâh-—elas, encabeça- 
das por Kau$salyà e Kaikeyi; tu—mas; pránün—vida; tanvah—corpos; 
iva—como; utthitah—levantados; dropya—mantendo; arke—no 
colo; abhisiricantyah—umedecendo (os corpos de seus filhos); baspa— 
com as lágrimas; oghaih—que jorravam continuamente; vijahuh— 
abandonaram; $ucah—lamentagáo devida à saudade de seus filhos. 


TRADUÇÃO 
Ao verem seus filhos, as mães de Râma, Laksmana, Bharata e 
Satrughna imediatamente levantaram-se, como corpos inconscientes 
que recuperam a consciência, As mães puseram seus filhos em seus 
colos e banharam-nOs com lágrimas, aliviando-se assim do sofrimento 
causado pela longa separação, 





VERSO 48 


se fria (rf pea: qu qe: | 
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jatá nirmucya vidhivat 
kula-vrddhaih samam guruh 

abhyasiñcad yathaivendram 
catuh-sindhu-jalàdibhih 


Jjatüh—as mechas de cabelo entrangadas; nirmucya—raspando; 
vidhi-vat—de acordo com os princípios reguladores; kula-vrddhaih— 
as pessoas mais velhas da família; samam-—com; guruh—o sacerdote 
ou o mestre espiritual da família, Vasistha; abhyasificat-—realizou 
a cerimônia de abhiseka do Senhor Râmacandra; yathã—do mesmo 
modo; eva—como; indram-—-ao rei Indra; catuh-sindhu-jala—com 
a água dos quatro oceanos; ādibhih—e com outra parafernália de 
banho. 


TRADUCAO 
O sacerdote ou mestre espiritual familial, Vasistha, providenciou 
para que o Senhor Ràmacandra cortasse o Seu cabelo, e entáo Se li- 
vrasse de Suas mechas emaranhadas. Depois, com a cooperação 
dos membros mais velhos da família, ele realizou a cerimônia de 
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io [abhiseka] do Senhor Ràmacandra, utilizando a água dos 
tro mares e outras substâncias, do mesmo modo que ela fora 
da para o rei Indra. 


VERSO 49 


GRA: BATA TEA 
җәфа: aa e 


evam krta-Sirah-snânah 
suvásah sragvy-alañkrtah 

svalankrtaih suvasobhir 
bhratrbhir bharyaya babhau 


vevam—assim; krta-Sirah-snânah—tendo tomado um banho com- 

o, lavando a cabeça; su-vasah—estando vestido com esmero; 

vi-alankrtah—decorado com' uma guirlanda; su-alankrtaih— 

lito: bem decorados; suvasobhih-—vestidos com muito: esmero; 

“bhrâtrbhih—com Seus irmãos; bharyaya—e com Sua esposa, Sita; 
bhau—o Senhor tornou-Se muito brilhante. 





TRADUÇÃO 
0 Senhor Ramacandra, tendo Se banhado e estando com Sua ca- 
beça raspada, vestiu-Se com muito esmero e estava decorado com 
“uma guirlanda e jóias. Assim, Ele brilhava refulgentemente, cercado 
por Seus irmãos e esposa, que usavam roupas e adornos de padrão 


VERSO 50 
sedia зятят. figo safa i 
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agrahid asanarn bhratra 
pranipatya prasaditah 

prajah sva-dharma-niratã 
varnasrama-gunânvitah 
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Jugopa pitrvad гато. 
menire pitaram ca tam 


agrahit—aceitou; йзгапат—о trono do Estado; bhratra—pelo Seu 
irmão (Bharata); pranipatya--após'render-Se plenamente a Ele; pra- 
sâditah-—tendo sido satisfeito; prajah—e os cidadãos; sva-dharma-ni- 
ratüh—inteiramente dedicados a seus respectivos deveres ocupacionai 
varnüsrama— de acordo com o sistema de varna e asrama; guna-anvi- 
tah—todos eles estando qualificados naquele processo; jugopa—o 
Senhor protegeu-os; pitr-vat—exatamente como um pai; ràmah—o 
Senhor Ràmacandra; menire—eles consideraram; pitaram—exata- 
mente como um pai; ca—também; (ar—a Ele, o Senhor Ràmacandra. 





TRADUÇÃO 
Estando satisfeito com a plena rendição e submissão do Senhor 
Bharata, o Senhor Ramacandra aceitou então o trono do Estado, 
Ele cuidava dos cidadãos exatamente como um pai, e os cidadãos, 
estando completamente dedicados a seus deveres ocupacionais deter- 
minados pelo seu varna e asrama, aceitaram-nO como seu pai. 


SIGNIFICADO 

As pessoas gostam muito do modelo do Râma-rajya, e mesmo 
hoje em dia os políticos, às vezes, formam um partido chamado 
Rama-rajya, porém, infelizmente eles não obedecem ao Senhor 
Rama. Às vezes se diz que as pessoas querem o reino de Deus sem 
Deus. Tal aspiração, entretanto, jamais será satisfeita, Pode existir 
um: bom'governo. quando a relação entre os cidadãos e o-governo 
é como aquela exemplificada pelo Senhor Ramacandra e Seus cida- 
dãos. O Senhor Râmacandra governou Seu reino exatamente como 
um pai cuida de seus filhos,:e os cidadãos, sentindo-se agradecidos 
ao bom governo do Senhor Ramacandra, aceitavam o Senhor como 
seu pai. Logo, a relação entre os cidadãos e o governo deve ser exa- 
tamente como a que existe entre o pai e o filho. Quando os filhos 
de uma família recebem boa educação, eles obedecem ao pai e à 
mãe, e quando o pai é bem qualificado, ele cuida muito bem dos 
filhos. Como indicam aqui as palavras sva-dharma-niratã varnasrama- 
gunan-vitah, a população era constituída de bons cidadãos porque 
aceitava a instituição de varna e asrama, que distribui a sociedade 
em varnas, formados de bráhmana, ksatriya, vaisya e Sudra; e asrama, 
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livididos em brahmacarya, grhastha, vanaprastha e sannyãsa. Esta 
a civilização verdadeiramente humana. Todos devem ser treinados 
e acordo com os diferentes deveres ocupacionais delineados no 
Irnüs$rama. Como se-confirma no Bhagavad-gitãa (4.13), câtur- 
пуат тауа srstam guna-karma-vibhãgasah — os quatro varnas 
em ser estabelecidos de acordo com as várias qualificações e ati- 
des. O primeiro princípio de um bom governo é que ele deve 
ituir este sistema varnasrama, O propósito do varnasrama é ca- 
ar as pessoas a tornarem-se conscientes de Deus. Varnasrama- 
atā purusena parah pumán visnur aradhyate. Todo o esquema 
násrama visa à capacitar as pessoas a tornarem-se vaisnavas. 
ir asya devatã. Quando adora o Senhor Visnu como o Senhor 
premo, à população torna-se vaisnava, Logo, todos devem aprender 
Wtornarem-se vaisnavas através do sistema de varna e asrama, como 
contecia àqueles que viviam no reino do Senhor Ramacandra, quando 
odos eram plenamente treinados a seguir os princípios de varnasrama, 
A simples imposição de leis e decretos não pode fazer os cida- 
obedientes e respeitosos. Istoé impossível. Em todo o mundo, 
istem tantos Estados, assembléias legislativas e parlamentos, mas 
esmo-assim, os cidadãos são ladrões e assaltantes. A boa cidada- 
a, portanto, não pode ser imposta pela força; os cidadãos têm 
ser educados. Assim como há escolas e faculdades próprias para 


pu especialistas em muitos outros departamentos de conhecimento, 
necessário que haja escolas e faculdades dedicadas a treinar os es- 
antes a tornarem-se brahmanas, ksatriyas, vaisyas, śüdras, brahma- 
'eüris, grhasthas, vanaprasthas e sannyásis. Isto fornecerá condicóes 
“preliminares para uma boa cidadania (varnasrama-gunan-vitah). Fa- 
ando em termos genéricos, se o rei ou o presidente é um rajarsi, a 
relação entre os cidadãos e o líder executivo será decente, e não ha- 
verá possibilidade de ruptura no Estado, porque o número de ladrões 
e assaltantes diminuirá. Em Kali-yuga, entretanto, como o sistema 
varnasrama é negligenciado, a população é de um modo geral cons- 
fituída de ladrões e assaltantes. No sistema democrático, esses ladrões 
e assaltantes naturalmente coletam dinheiro de outros ladrões e as- 
saltantes, e com isto surge 0 caos no governo, e ninguém é feliz. 
'Mas aqui, o exemplo de bom governo pode ser encontrado no reinado 
do Senhor Ramacandra. Se as pessoas seguirem este exemplo, haverá 
bom governo em todo o mundo. 
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VERSO 51 
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tretayüm vartamünàyam 
kàlah krta-samo 'bhavat 

ráme rajani dharma-¡ñe 
sarva-bhüta-sukhüvahe 


tretayàm-—na Tretà-yuga; vartamünayüm-—embora situado dentro 
daquele período; kalah—o período; krta—a Satya-yuga; samah— 
igual; abhavat—assim tornou-se; rame—devido ao fato de o Senhor 
Ràmacandra estar presente; rajani—como o rei governante; dharma- 
jfie—devido à Sua completa religiosidade; sarva-bhüta—a todas as 
entidades vivas; sukha-avahe—dando total felicidade. 







TRADUCAO 
O Senhor Ràmacandra tornou-Se rei durante a Tretà-yuga, porém, 
devido ao Seu bom governo, era como se as pessoas estivessem na 
Satya-yuga. Todos eram religiosos e completamente felizes. 


SIGNIFICADO 
Entre as quatro yugas — Satya, Tretã, Dvapara e Kali —, Kali- 
yuga é a pior, contudo, se o processo de varnasrama-dharma for in- 
troduzido mesmo nesta era de Kali, pode-se reviver o mesmo ambiente 
de Satya-yuga. O movimento Hare Krsna, ou o movimento da cons- 
ciéncia de Krsna, destina-se a esse propósito. 


kaler dosa-nidhe rajann 
asti hy eko mahān gunah 
kīrtanād eva krsnasya 
mukta-sangah param vrajet 


“Meu querido rei, embora Kali-yuga seja cheia de defeitos, ainda 
resta uma boa qualidade nesta era: basta alguém cantar o maha- 
mantra Hare Krsna para ele livrar-se do cativeiro material e elevar- 
se ao reino transcendental.” (Bhag. 12.3.51) Se as pessoas aceitam 
este movimento de sarikirtana, que consiste em cantar Hare Krsna, 
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аге Râma, decerto livrar-se-ão da contaminação de Kali-yuga, e 

pessoas desta era'serão felizes, como o eram as pessoas de Satya- 

ga, a era do ouro. Em qualquer parte, todos podem facilmen- 

aderir a este movimento Hare Krsna; é preciso apenas cantar o 

Ihà-mantra Hare Krsna, cumprir as regras e regulacóes, e livrar- 

'da contaminacào da vida pecaminosa. Mesmo que alguém seja 

inoso e nào consiga abandonar imediatamente a vida desvir- 

; se cantar o mahã-mantra Hare Krsna com fé e devoção, com 

leza livrar-se-á de todas as atividades pecaminosas, e sua vida será 

sucedida. Pararh vijayate $ri-krsna-sankirtanam. Esta é a bênção 

do Senhor Ramacandra, que, nesta era de Kali, apareceu como Senhor 
Gaurasundara. 


VERSO 52 
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vanáni nadyo girayo 
varsüni dvipa-sindhavah 

sarve kama-dughà àsan 
y prajânâm bharatarsabha 
pl 
=» vanâni—as florestas; nadyah—os rios; girayah—as colinas e mon- 
tanhas; varsani—várias partes do Estado-ou divisdes na superficie 
da Terra; dvipa—ilhas; sindhavah—os oceanos e mares; sarve—todos 
eles; kama-dughah—plenos de suas respectivas opuléncias; asan— 
“assim existiam; prajanam—de todos os seres vivos; bharata-rsabha— 
ó Maharaja Pariksit, melhor da dinastia Bharata. 
pi 
r TRADUÇÃO 
Ó Mahàrāja Pariksit, ó melhor da dinastia Bharata, durante o 
reinado do Senhor Ramacandra, as florestas, os rios, as montanhas 
e colinas, os Estados, as sete ilhas e os sete mares estavam todos 
propícios a suprir com as necessidades da vida todos os seres vivos. 


VERSO 53 
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nàdhi-vyàdhi-jarà-glani- 
duhkha-soka-bhaya-klamàh 

mrtyus cânicchatâm násid 
râme rãjany adhoksaje 


na—náo; adhi—sofrimentos adhyatmika, adhibhautika e adhidai- 
vika (isto é, sofrimentos causados pelo corpo e pela mente, por outras 
entidades vivas e por fenómenos naturais); vyadhi—doencas; jarü— 
velhice; glàni—pesar; duhkha——-aflicào; Soka—lamentacáo; bhaya— 
medo;  klamãh—e fadiga; mrtyuh-—-morte; ca—também; aniccha: 
tâm-—daqueles que não a queriam; na dsit-—não havia; râme—du- 
rante o reinado do Senhor Ramacandra; rãjani—por ser Ele o rei; 
adhoksaje—a Suprema Personalidade de Deus, que está além deste 
mundo material. 

TRADUÇÃO 

Quando o Senhor Ramacandra, a Suprema Personalidade de 
Deus, era o rei deste mundo, todos os sofrimentos mentais e físicos, 
doenças, velhice, pesar, lamentação, angústia, medo e fadiga eram 
completamente ausentes. Nem sequer havia morte para aqueles que 
não a queriam. 

SIGNIFICADO 

Todas essas condições favoráveis existiam devido à presença do 
Senhor Râmacandra como rei do mundo inteiro. Mesmo nesta era 
de Kali, a pior de todas as eras, poder-se-ia imediatamente introduzir 
uma situação semelhante. Está dito que kali-kále nâma-ripe krsna- 
avatâra: nesta Kali-yuga, Krsna desce sob a forma de Seus santos 
nomes — Hare Krsna, Hare Ràma. Se cantarmos sem cometermos 
ofensas, Ràma e Krsna ainda estarào presentes nesta era. O reino de 
Ràma era muitíssimo popular e benéfico, e a difusào deste movi- 
mento Hare Krsna pode imediatamente introduzir uma situação se- 
melhante, mesmo nesta Kali-yuga. 


VERSO 54 
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eka-patni-vrata-dharo 
rajarsi-caritah sucih 
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sva-dharmarh grha-medhiyam 
Siksayan svayam ücarat 


eka-patni-vrata-dharah—fazendo o voto de nào aceitar outra es- 
ou ter vínculos com alguma outra mulher; raja-rsi—como um 
i santo; caritah—de cujo caráter; sucih-—puro; sva-dharmam—o 
prio dever ocupacional"de'cada um; grha-medhiyam-—especial- 
ente de pessoas situadas na vida familiar; Siksayan—ensinando 
ravés do exemplo pessoal); svayam-—pessoalmente; acarat—exe- 
cutou Seu dever. 
` TRADUÇÃO 
— O0 Senhor Ràmacandra fez o voto de aceitar apenas uma esposa 
ter vínculos com nenhuma outra mulher. Ele era um rei santo, 
“tudo em Seu caráter era bom, nào estigmatizado por defeitos, tais 
“como a ira. Ele ensinou bom comportamento a todos, especialmente 
“aos pais de família, tomando como base o varnásrama-dharma. 
Destarte, por meio de Suas atividades pessoais, Ele ensinou ao pú- 
blico em geral. 
SIGNIFICADO 
vEka-patni-vrata, aceitar apends uma esposa, foi o glorioso exem- 
plo: estabelecido pelo Senhor Râmacandra. Ninguém deve aceitar 
mais do que uma esposa. Naqueles dias, é claro, os homens assumiam 
mais de uma esposa. Mesmo o pai do Senhor Ramacandra aceitou 
várias esposas. Mas o Senhor Ramacandra, como rei ideal, aceitou 
apenas uma esposa, mãe Sita. Quando mãe Sitã foi raptada por 
Rávana e pelos Raksasas, o Senhor Râmacandra, na condição de 
Suprema Personalidade de Deus, poderia ter desposado centenas e 
milhares de Sitas, contudo, para ensinar-nos quão fiel era à Sua es- 
posa, Ele lutou com Rávana e acabou matando-o. O Senhor puniu 
Ravana e resgatou Sua esposa para ensinar os homens a possuírem 
apenas uma esposa. O Senhor Râmacandra aceitou apenas uma es- 
posa e manifestou um caráter sublime, estabelecendo assim um exem- 
plo para os pais de família. Todo pai de família deve viver segundo 
o padrão perfeito do Senhor Râmacandra, que mostrou como alguém 
pode tornar-se uma pessoa perfeita. Ser pai de família ou viver com 
esposa e filhos nunca é condenável, contanto que a pessoa viva de 
acordo com os princípios reguladores delineados no varnásrama- 
dharma. Aqueles que vivem segundo esses princípios, sejam pais de 
família, brahmacãris ou vanaprasthas, assumem igual importância. 
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VERSO 55 


Ятып SA SRT did 
fast fg янап ad: aTa: aS 


premnânuvrityã silena 
prasrayavanata satí 

bhiya hriya ca bhava-jña 
bhartuh:sttaharan manah 


premná anuvritya—devido ao serviço prestado ao esposo com fé 
e amor; silena-—através de um caráter excelente; prasraya-avanatã-— 
sempre muito submissa e disposta a satisfazer seu esposo; sati--casta; 
bhiyá—sendo receosa; ¡hriyá—com. timidez; ca—também; bhavas 
jña—compreendendo a atitude (do esposo); bhartuh—de seu espo- 
so; Senhor Rámacandra; sita—máe Sita; aharat—acabou cativando; 
manah—a mente. 


TRADUÇÃO 
Mãe Sitã era muito submissa, fiel, tímida e casta, compreendendo 
sempre a atitude de seu esposo: Assim, com seu caráter, amor e ser- 
vico, ela atraiu por completo a mente do Senhor. 


SIGNIFICADO 

Assim como o Senhor Râmacandra é o esposo ideal (eka-patni- 
vrata), mãe Sitã é a esposa ideal. Tal combinação torna a vida fa- 
miliar muito feliz, Yad yad ácarati Sresthas tat tad evetaro janah: 
qualquer que seja o exemplo que um: grande homem estabeleça as 
pessoas comuns seguem-no; Se os reis, os lideres, e os brahmanas, 
os preceptores, pusessem em prática os exemplos apresentados na li- 
teratura védica, o mundo inteiro viraria céu; de fato, não mais have- 
ria condições infernais neste mundo material. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono; 
Canto, Décimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado “Os 
passatempos do Supremo Senhor Ramacandra””. 


CAPÍTULO ONZE 


O Senhor Râmacandra governa o mundo 

db. 

^ 
Este capítulo descreve como o Senhor Râmacandra residia em 
odhyà com Seus irmãos mais jovens, e executou vários sacrifícios. 
1 O Senhor Ramacandra, a Suprema Personalidade de Deus, exe- 
tou vários sacrifícios com os quais adorou a Si mesmo, e ao final 
sacrifícios, | distribuiu terras aos sacerdotes hotã, adhvaryu, 
ütà e brahmà. Doou-lhes as regiões leste, oeste, norte e sul, res- 
ivamente, € o restante entregou ao ӣсӣгуа, А fé que o Senhor 
acandra depositava nos-brahmanas e a afeição que sentia por 
servos eram levadas na mais alta estima por todos os brahma- 
Jas, que então ofereceram suas orações ao Senhor e retribuíram tudo 
que dEle haviam ganhado. A iluminação que o Senhor implantou 
no âmago de seus corações, eles consideravam-na uma contribuição 
suficiente. Subseguentemente, o Senhor Râmacandra colocou roupas 
comuns e começou a andar pela: capital para descobrir o que os ci- 
dadãos pensavam dEle; Casualmente, certa noite, Ele ouviu um 
homem conversando com sua esposa, que havia estado com outro 
homem. Durante a repreensão que fazia à sua esposa, o homem falou 
palavras que punham. em suspeita o caráter de Sitadevi. O Senhor 
imediatamente voltou à Sua casa, -e, temendo esses rumores, Ele, 
por mera formalidade, decidiu abandonar a companhia de Sitâdevi. 
Destarte, Ele baniu Sitâdevi, que estava grávida, e colocou-a aos 
cuidados de Válmiki Muni, onde ela gerou gêmeos, chamados Lava 
eKusa. Em Ayodhyã, Laksmana gerou dois filhos chamados Angada 
€ Citraketu, Bharata teve dois filhos chamados Taksa-e Puskala, e 
Satrughna teve dois filhos chamados Subahu e Srutasena. Ao partir 
tumoa várias regiões a fim de conquistá-las para o imperador; Senhor 
Rāmacandra, Bharata combateu muitos milhões de Gandharvas. 
Matando-os na luta, Ele adquiriu imensa riqueza, a qual Ele entào 
trouxe para casa. Em Madhuvana, Satrughna matou um demônio 
chamado Lavana, e aí estabeleceu a capital de Mathura. Enquanto 
isso, Sitadevi deixou seus dois filhos aos cuidados de Valmiki Muni 
€ em seguida foi para dentro da terra. Ao tomar conhecimento disso, 
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o Senhor Rámacandra ficou muito aflito, e por isso executou sacri- 
ficios por treze mil anos. Após descrever os passatempos do desa- 
parecimento do Senhor Rámacandra e deixar claro que o Senhor 
aparece apenas para desfrutar de Seus passatempos, Sukadéva Go- 
svàmi finaliza este capítulo descrevendo os resultados obtidos por 
alguém que ouve as atividades do Senhor Rámacandra e descrevendo 
como o Senhor protegeu Seus cidadãos e foi afetuoso com Seus irmãos. 


VERSO 1 
09%. 3ч 
жат: A STARTA: | 


aa asa A: N 


Sresuka uvaca 
bhagavân àtmanütmànam 
ráma uttama-kalpakaih 
sarva-devamayam devam 
We "thàcaryavàn makhaih 


Sri-sukah uvüca—$ri Sukadeva Gosvàmii disse; bhagavan—a Su- 
prema Personalidade de Deus; àtmanü—por Si; atmánam—a Ele 
próprio; ramah—Senhor Ramacandra; uttama-kalpakaih-—com pa- 
rafernália muito opulenta; sarva-deva-mayam-—a vida e alma de 
todos os semideuses; devam-—o próprio Senhor Supremo; ije—ado- 
rado; atha—assim; acaryavan—sob a guia de um ücürya; makhaih— 
executando sacrifícios. 


- TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi disse: Em seguida, a Suprema Personalidade 
de Deus, o Senhor Râmacandra, aceitou um acãrya e executou sa- 
erifícios Lvajñas] com parafernália opulenta. Assim, Ele adorou a 
Si mesmo, pois Ele é o Supremo Senhor de todos os semideuses. 


А SIGNIFICADO 
Sarvarhanam acyutejya. Se Acyuta, a Suprema Personalidade de 
Deus, é adorado, então, todos são adorados. Como: se declara no 
Srimad-Bhagavatam (4:31.14): 
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yathà taror müla-nisecanena 
trpyanti tat-skandha-bhujopasakhah 
prünopahüràc ca yathendriyanam 
tathaiva sarvârhanam acyutejyã 


Assim como a rega da raiz de uma árvore dá energia ao tronco, 
galhos, aos brotos e às folhas, e assim-como o ato de alimentar 
'estómago vivifica os sentidos e os membros do corpo, de modo se- 
"melhante; pelo:simples fato de adorar a Suprema Personalidade de 
Deus, a pessoa satisfaz os semideuses, que são partes dessa Perso- 
nalidade Suprema.” Executar yajfia implica adorar o Senhor Supre- 
'mo. Aqui, o Senhor Supremo adorou o Senhor Supremo. Portanto, 
afirma-se que bhagavan ātmanātmānam ije: o Senhor adorou a Si 
mesmo através de Si mesmo. É óbvio que isto não justifica a filosofia 
máyávada, segundo a qual alguém se julga ser a Suprema Personali- 
"dade de Deus. A jiva, a entidade viva, sempre é diferente do Senhor 
Supremo. As entidades vivas (vibhinnarhsa) jamais se tornam unas 
com o Senhor, embora os mayavadis às vezes tentem imitar o pro- 
cesso através do qual o Senhor adora a Si mesmo. Como grhastha, 
о Senhor Krsna meditava em Si toda'manhã, e da mesma maneira 
о Senhor Râmacandra executou yajfias para satisfazer a Si mesmo, 
mas isto não significa que a entidade viva comum deva imitar o 
Senhor e vá executar o processo de ahañgraha-upásana. Nesta passa- 
gem, não se recomenda tal adoração desautorizada. 


VERSO 2 


asa qui: 1 
Aia эч атат 9:1 511 


hotre 'dadad disam pràciria 
brahmane daksinâm prabhuh 

adhvaryave praticim va 
ийагйт вйтарйуа sah 


hotre—ao sacerdote hotã, que faz oblacóes; adadat—deu; disam— 
regido; pracim—todo o lado leste; brahmane—ao sacerdote brahma, 
que supervisiona o que é feito na arena sacrificatória; daksinam—o 
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lado sul; prabhuh—o Senhor Ramacandra; adhvaryave—ao sacerdo- 
te adhvaryu; praticim—todo o lado oes; ü—também; uttaram—o 
lado norte; sâma-gaya-—ao sacerdote udgatã, que canta o Sama Veda; 
sah—Ele (o Senhor Rámacandra). 





TRADUÇÃO 
O Senhor Ramacandra deu todo o leste ao sacerdote hotã, todo 
osul-ao sacerdote brahma, o oeste ao sacerdote adhvaryu, e o norte 
ао sacerdote udgáta, o recitador do Sama Veda. Dessa maneira, Ele 
doou Seu reino. 


VERSO 3 


Tear at ama унген | 
Rea gt pal SAA ier: 13 1 


асйгуйуа йаааи sesam 
yàvati bhüs tad-antará 

manyamâna idam krtsnam 
brahmano “rhati nihsprhah 


йсйгуйуа—ао àcârya, o mestre espiritual; dadau—deu; sesám—o 
restante; yavatr—qualquer; bAttth—terra; tat-antarü—que existisse 
entre o Leste, Oeste, Norte e Sul; manyamünah— pensando; idam— 
tudo isso; krtsnam—totalmente; brahmanah—os brühmanas; arha- 
ti—merecem possuir; nisprhah—nào tendo desejos. 


TRADUCAO 
Em seguida, pensando que devido ao fato de nào terem desejos 
materiais, os brahmanas deviam possuir o mundo todo, o Senhor 


Ramacandra entregou ao acárya a terra situada entre o Oeste, Leste, 
Norte e Sul. 


VERSO 4 
gri zagaa: | 
аҹ атай RÁ ARAÑA е | 


ity ayar tad-alankara- 
vasobhyam. avasesitah 
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tathà rajRy api vaideht 
saumangalyâvasesitã 
| iti—dessa maneira (após dar tudo aos brahmanas); ayam—o Senhor 
acandra; tat-—Seus; alankãra-vasobhyâm-—com ornamentos e 
roupas pessoais; avasesitah-—ficou; tatha-—do mesmo modo; rájfii—a 
inha (mãe Sita); api—também; vaidehi—a filha:do rei de Videha; 
imangalyà—apenas com a argola de nariz; avasesitã-—ficou. 





TRADUÇÃO 
Depois que o Senhor Râmacandra deu tudo isso em caridade aos 
brahmanas, restaram-Lhe apenas Suas roupas pessoais e Seus orna- 
mentos, e da mesma maneira, a rainha, mãe Sita, ficou apenas com 
sua argola de nariz, e nada mais. 


VERSO 5 


a arame area a ARA | 
Sa A aa арп IM 


te tu bráhmana-devasya 
уйіѕаіуат уїкѕуа ѕатѕішат 

pritàh klinna-dhiyas tasmai 
pratyarpyedam babhásire 


te—os sacerdotes hota, brahmià e outros; tu—mas; brahmana- 
devasya--do Senhor Râmacandra, que tanto amava os brahmanas; 
vatsalyam-—a afeição paterna; viksya--após verem; saristutam— 
adorados com orações; pritah—estando muito satisfeitos; klinna- 
dhiyah—com os corações derretidos; tasmai—a Ele (Senhor Rama- 
candra); pratyarpya—devolvendo; idam—isto (toda a terra que lhes 
fora dada); babhasire—falaram. 


TRADUÇÃO 
Todos os brãhmanas que se ocuparam nas diversas atividades do 
sacrifício ficaram muito satisfeitos com o Senhor Râmacandra, que 
era muito afeiçoado e favorável aos brâhmanas. Assim, com o cora- 
ção derretido, eles devolveram toda a propriedade recebida dEle e 
falaram as seguintes palavras. 
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SIGNIFICADO 

No capítulo anterior, mencionou-se que os prajãs, os cidadãos, 
seguiam estritamente o sistema de varnasrama-dharma. Os brâhma- 
nas agiam exatamente como brahmanas, os ksatriyas, exatamente 
como" ksatriyas, e assim por diante. Portanto, quando o Senhor 
Ràmacandra deu tudo em caridade aos brahmanas, estes; sendo qua- 
lificados, sabiamente ponderaram que brâhmanas não devem ter 
propriedade para obter lucro através dela. As qualificações dos brah= 
manas são descritas no Bhagavad-gità (18.42): 


Samo damas tapah saucarh 
ksantir àrjavam eva ca 

Jniânam vijnânam astikyam 
brahma-karma svabhavajam 


“Serenidade, autocontrole, austeridade, pureza, tolerância, honesti- 
dade, sabedoria, conhecimento e religiosidade — são essas as quali- 
dades com as quais os brahmanas agem.” O caráter bramínico não 
dá margem à posse de terras e ao governo dos cidadãos; esses deve- 
res são do ksatriya. Portanto, embora não recusassem o presente 
do Senhor Râmacandra, depois de o aceitarem, os bráhmanas devol- 
veram-no ao rei. Os bráhmanas ficaram tão satisfeitos com a afeição 
que o Senhor Râmacandra sentia por eles que seus corações derrete- 
ram. Eles perceberam que o Senhor Râmacandra, além do fato de 
ser a Suprema Personalidade de-Deus, era plenamente qualificado 
como ksatriya e tinha caráter exemplar. Uma das qualificações do 
ksatriya é fazer caridade. Um ksatriya, ow governante, cobra impostos 
aos cidadãos não para о gozo dos seus próprios sentidos, mas para 
fazer caridade na' ocasião oportuna. Dânam isvara-bhâvah. Por 
um lado, os ksatriyas têm a propensão a governar, e por outro lado, 
fazem caridade liberalmente. Ao fazer caridade, Maharaja Yudhis- 
thira encarregou Karna de distribuí-la. Karna era muito famoso como 
Datã Karna. A palavra dátã aplica-se 'a alguém que dá caridade 
mui liberalmente. Os reis sempre mantinham estocada uma grande 
quantidade de grãos alimentícios, e sempre que havia alguma escassez 
dergrãos, eles distribuíamgrãos em caridade. É dever do ksatriya 
fazer caridade, e é dever do brahmana aceitar caridade, mas apenas 
o necessário para a própria manutenção. Portanto, ao receberem 
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terrado Senhor Rāmacandra, os brāhmanas restituiram-na a 
e não ficaram cobiçosos. 


VERSO 6 


a A Rep umm | 
жїз йы ай ЖЇН fam IO 


aprattarn nas tvayã kim nu 
bhagavan bhuvanesvara 

yam no 'ntar-hrdayam visya 
tamo hamsi sva-rocisa 


aprattam—não dado; nah—a nós; tvaya-—por Vossa Onipotência; 
|-— que; nu-—na verdade; bhagavan—ó Senhor Supremo; bhuvana- 
ra—ó mestre de todo o Universo; yat—porque; nah—nosso; 
itah-hrdayam-—no âmago do coração; visya—entrando; tamah— 


escuridão da ignorância; harsi—aniquilais; sva-rocisáà—com Vossa 


própria refulgência. 
"u 


“ TRADUCAO 
MÓ Senhor, sois o mestre de todo o Universo. Acaso existe algo 
não nos tenhais dado? Entrastes no âmago de nossos corações 
com Vossa refulgência, dissipastes a escuridão de nossa'ignorân- 
eia. Esta é a dádiva suprema. Não precisamos de doações materiais. 


SIGNIFICADO 
"Quando à Dhruva Maharaja' foi oferecida uma bênção pela Su- 
prema Personalidade de Deus, ele respondeu: “sÓ meu Senhor, estou 
plenamente satisfeito. Não preciso de nenhuma bênção material.” 
Pa mesma maneira, quando o Senhor Nrsimhadeva Ihe ofereceu 
uma bênção, Prahláda' Maharája também recusou aceitá-la e, ao 
invés, declarou que'o devoto não deve ser como um vanik, um co- 
“merciante que, ao dar algo, quer em troca algum lucro. Alguém 
que se torna devoto visando a obter algum proveito material não é 
devoto puro. Os bráhmanas sáo sempre iluminados pela Suprema 
Personalidade de Deus que está situado no coração (sarvasya caharit 
hrdi sannivisto mattah smrtir jnünam apohanam ca). E porque sempre 
são orientados pela Suprema Personalidade de Deus, os brahmanas 
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e. os; vaisnavas não cobicam bens materiais. Eles possuem o que é 
absolutamente necessário, e não desejam um vasto reino. Exemplo 
disto foi dado por Vâmanadeva. Atuando como brahmacãri, o Senhor 
Vámanadeva queria apenas três passos de terra. Desejar possuir 
mais e mais para o gozo dos próprios sentidos é mera ignorância, 
e essa ignorância está totalmente ausente do coração de um brahma- 
na ou vaisnava. 


VERSO 7 


яй яшы TA | 
SWAR ARTERA I9 1 


namo brahmanya-devàya 
rámayákuntha-medhase 

uttamasloka-dhuryaya 
nyasta-dandárpitanghraye 


namah—oferecemos nossas respeitosas reveréncias; brahmanya- 
devāya—à Suprema Personalidade de Deus, que aceita os brahma- 
nas como Sua deidade adorável; râmãya-—ao Senhor Râmacandra; 
akuntha-medhase—cuja memória, e conhecimento nunca se deixam 
dominar pela ansiedade; uttamasloka-dhuryâya—o melhor entre as 
pessoas mais famosas; nyasta-danda-arpita-anghraye—cujos pés de 
lótus são adorados por sábios que não estão sujeitos a punições. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, sois a Suprema Personalidade de Deus, e aceitastes os 
brãhmanas como Vossa deidade adorável. Vosso conhecimento е 
memória nunca se deixam perturbar pela ansiedade. Sois o lider de 
todas as pessoas famosas dentro deste mundo, e Vossos pés de lótus 
são adorados pelos sábios que não estão sujeitos a punições. Ó Senhor 
Rāmacandra, deixai-nos oferecer-Vos nossas respeitosas reverências. 


VERSO 8 


Mamada fa; 
a] 
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kadācil loka-jijñi 
gudho rātryām alaksitah 
caran vàco '$rnod.rámo 
bhàryam uddisya kasyacit 





Kkadacit—certa vez; loka-jijñasuh—desejando conhecer o público; 
idhah—disfargando-Se; rátryam—á noite; alaksitah—incógnito; 
'an—caminhandoj  vacah—falando; asrnot—ouviu; rámah—o 

enhor Ramacandra; bharyam—de Sua esposa; uddisya—indicacào; 
syacit—de alguém. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Certa vez, enquanto o Senhor 
acandra caminhava incógnito à noite, disfarçando-Se para poder 
aproximar-Se das pessoas e descobrir que opinião tinham a respeito 
dEle, Ele ouviu um homem falando desfavoravelmente de Sua esposa, 


VERSO 9 


fa a ad A | 
AO feria 11 Sl 


nàharm bibharmi tvàm dustàm 
asatim para-vesma-gâm 

straino hi bibhryat sitám 
ramo nàham bhaje punah 


' na—não; aham —eu; bibharmi—posso manter; tvâm-—a ti; dustam— 
porque és contaminada; asatim—incasta; para-vesma-gam—alguém 
que foi á casa de outro homem e cometeu adultério; strainah—uma 
pessoa que é dominada pela mulher; hi-=nawverdade; bibhryat— 
pode aceitar; sitam-—mesmo Sit; гатаһ— ото o Senhor Ráma- 
candra; na—não; aham-—eu; bhaje—aceitarei; punah-—novamente. 


TRADUÇÃO 
[Falando à sua esposa incasta, o homem disse] Vais à casa de 
outro homem, e portanto és incasta e contaminada. Deixarei de 
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dar-te assistência. Um homem dominado pela mulher como o Senhor 
Ràma pode aceitar uma esposa como Sitã, que foi à casa de outro 
homem, porém, diferente dEle, eu não sou dominado por mulheres, 
e portanto eu não voltarei a te aceitar. 





VERSO 10 


ER SATA AESA quai | 
SE UL! 


iti lokad bahu-mukhad 
duráradhyad asamvidah 

patyã bhitena sã tyaktã 
prãptã prácetasasramam 


iti--assimy lokat-—de pessoas; bahu-mukhat—que podem falar 
várias espécies de tolices; durarâdhyat—a quem é difícil parar; 
asamvidah—que estão desprovidas de conhecimento; patyã-—pelo es- 
poso; bhitena—estando temeroso; sa—máe Sita; tyakta—foi abando- 
nada; práptà—partiu; pracetasa-àéóramam-—ao eremitério de Prácetasa 
(Vàlmiki Muni). 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvàmi disse: Os homens com pobre fundo de conhe- 
cimento e caráter abominável só falam tolices. Temendo semelhan- 
tes patifes, o Senhor Râmacandra dispensou Sua esposa, Sitadevi, 
embora ela estivesse grávida. Assim, Sitadevi foi para o asrama de 
Válmiki Muni. 


VERSO 11 


RARA A a a a | 
maña aaa 1221 


antarvatny agate kale 
Yamau sã susuve sutau 

kuso lava iti khyátau 
tayos cakre kriya munih 
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antarvatni—a esposa grávida; agate—chegou; kale—o devido tem- 
; Yamau-—gêmeos; sã-—Sitadevi; susuve—deu A luz; sutau—dois 
os; kusah—Kuía; lavah—Lava; iti—assim; khyátau—célebres; 
hi —deles; cakre—realizou; kriyah-—as cerimônias ritualísticas na- 
licias; munih—o grande sábio Valmiki. 


TRADUÇÃO 
“Quando chegou o momento, mãe Sitâdevi deu à luz filhos gêmeos, 
depois tornaram-se célebres como Lava e Kusa. As cerimônias 
ísticas natalícias foram realizadas por Valmiki Muni. 


VERSO 12 


ara camara 9990-1 
ww: gens gene этет ийчї Ql 


añgadas citraketus ca 
laksmanasyütmajau smrtau 
taksah puskala ity astam 
bharatasya mahipate 
"'ungadah— Angada; citraketuh—Citraketu; ca—também; laksma- 
nasya—do Senhor Laksmana; atmajau-—dois filhos; smrtau—dizia- 
seque eram; taksah—Taksa; puskalah—Puskala; ¡ti—assim; astam— 
eram; bharatasya—do Senhor Bharata; mahipate—ó rei Pariksit. 


o TRADUÇÃO 

о Maharaja Pariksit, o Senhor Laksmana teve dois filhos, chamados 
Angada e Citraketu, e o Senhor Bharata também teve dois filhos, 
chamados Taksa e Puskala. 


M VERSOS 13-14 
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subahuh Srutasenas ca 
Satrughnasya babhüvatuh 

gandharvàn kotiso jaghne 
bharato vijaye disam 


tadiyam dhanam âniya 
sarvari rüjne nyavedayat 

Satrughnas ca madhoh putram 
lavanam nàma rüksasam 

hatvã madhuvane cakre 
mathuràm nàma vai purim 


subühuh—Subàhu; $rutasenah—Srutasena; ca—também; Satrugh- 
nasya—o Senhor Satrughna; babhüvatuh—nasceram; gandharvün— 
pessoas relacionadas com os Gandharvas, que, na maioria das vezes, 
sáo impostores; kotisah—ás dezenas de milhdes; jaghne—matou; 
bharatah—Senhor Bharata; vijaye—enquanto conquistava; disam— 
todas as direções; tadiyam—dos Gandharvas; dhanam—riquezas; 
antya—trazendo; sarvam—tudo; rajñe—ao rei (Senhor Ramacandra); 
nyavedayat—ofereceu; Satrughnah—Satrughna; ca—e; madhoh— 
de Madhu; putram—o filho; lavanam—Lavana; nàma—chamado; 
rüksasam——um. canibal; hatvà—matando; madhuvane—na: grande 
floresta chamada Madhuvana; cakre—construiu; mathuráam—Ma- 
thurã; nãma-—de nome; vai-—na verdade; purim-—uma grande cidade. 


TRADUÇÃO 

Satrughna teve dois filhos, chamados Subâhu e Srutasena. Ao 
partir para conquistar todas as direções, o Senhor Bharata teve de 
matar muitos milhões de Gandharvas, que, de um modo geral, são 
impostores. Pegando-lhes toda a riqueza, Ele ofereceu-a ao Senhor. 
Rámacandra. Satrughna também matou um Rākşasa chamado Lava- 
na, que era filho de Madhu Raksasa. Assim, ele estabeleceu na grande 
floresta chamada Madhuvana a cidade conhecida como Mathurã. 


VERSO 15 


a daa 
Aro a A чИ 
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munau niksipya tanayau 
sita bhartrà vivasita 

dhyàyanti rama-caranau 
vivaram pravivesa ha 


типаи—ао grande sábio Valmiki; niksipya—incumbindo; tanayau— 

dois filhos Lava e Ku$a; sita—màe Sitàdevi; bhartra—pelo seu 
50; vivüsità—banida; dhyüyanti—meditando em; ràma-caranau— 

pés de lótus do Senhor Ramacandra; vivaram—para dentro da 
; pravivesa—ela foi; ha-—na verdade. 





E 

+ TRADUÇÃO 

“Sendo desamparada pelo seu esposo, Sitadevi deixou seus filhos 
cuidados de Valmiki Muni. Então, meditando nos pés de lótus 
Senhor Ràmacandra, ela foi para dentro da terra. 


SIGNIFICADO 
Era impossível para Sitádevi viver afastada do Senhor Rámacandra. 
Portanto, após deixar seus dois filhos aos cuidados de Valmiki Muni, 
ela foi para dentro da terra. 





VERSO 16 


TARA AE: | 
aia ieia en 


tac chrutvā bhagavān rāmo 
rundhann api dhiyã sucah 

smararms tasyã gunams táms tán 
nasaknod roddhum isvarah 


tat—isto (a notícia de que máe Sitadewvi havia entrado na terra); 
Srutyà—ouvindo; bhagavàn—a Suprema Personalidade de Deus; 
rümah—o Senhor Ràmacandra; rundhan—tentando rejeitar; api— 
embora; dhiyà—com a inteligéncia; $ucah—afligáo; smaran—lebran- 
do-Se; tasyah—de suas; gunan—qualidades; tán tan—em diferentes 
circunstáncias; na—náo; asaknot—foi capaz; roddhum—de conter; 
iSvarah—embora Ele seja o controlador supremo. 
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TRADUÇÃO 
Após ouvir a notícia de que mãe Sitã havia entrado na terra, a 
Suprema Personalidade de Deus decerto ficou muito aflito. Embora 
seja a Suprema Personalidade de Deus, ao lembrar-Se das notáveis 
qualidades de mãe Sitã, Ele não pôde deixar de sentir a mágoa de- 
corrente do amor transcendental. 


SIGNIFICADO 

A aflição que o Senhor Râmacandra sentiu com a notícia de que 
Sitadevi tinha entrado na terra nào deve ser considerada material. 
No mundo espiritual, também há sentimentos de saudade, mas esses 
sentimentos são considerados bem-aventurança espiritual. Aflição 
decorrente da saudade existe até mesmo no Absoluto, mas esses sen- 
timentos de saudade experimentados no mundo espiritual são trans- 
cendentalmente bem-aventurados. Tais sentimentos são sinais de tasya 
prema-vasyatva-svabhüva, isto é, de que alguém está sob a influên- 
cia de hladini-sakti e é controlado pelo amor. No mundo material, 
esses sentimentos de saudade são um mero reflexo pervertido. 


VERSO 17 


ө! 


stri-pum-prasanga etadrk 
sarvatra trasam-avahah 

apisvaranam kim uta 
grümyasya grha-cetasah 


stri-pum-prasañgah—atragáo entre esposo e esposa, ou entre homem 
e mulher; etâdrk-—como isto; sarvatra—em toda parte; trasam-ava- 
hah—a causa do temor; api—mesmo; isvarünàm—dos controlado- 
res; kim uta—e que falar de; gramyasya—dos homens comuns deste 


mundo material; grha-cetasah—que estào apegados à vida familiar 
materialista. 


TRADUÇÃO 
A atração entre homem e mulher, ou macho е fêmea, sempre existe 
em toda parte, fazendo com que todos sempre fiquem temerosos. 
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esses sentimentos estão presentes até mesmo entre os controladores 
porte de Brahmã e Siva e lhes traz temor, que então falar de outras 
que estão apegadas à vida familiar neste mundo material? 


SIGNIFICADO 
Como se explicou acima, quando os sentimentos de amor e bem- 
nturança transcendentais do mundo espiritual refletem-se perver- 
lamente neste mundo material, eles ná'certa causam cativeiro. 
leste mundo material, enquanto os homens sentirem-se atraídos às 
(mulheres e as mulheres sentirem-se atraídas aos homens, seu cativei- 
sob a forma de repetidos nascimentos e mortes, continuará. 
no mundo espiritual, onde ninguém teme nascer ou morrer, 
sentimentos de saudade causam bem-aventurança transcenden- 
|, Na realidade absoluta, existem muitas variedades de sentimentos, 
ias todos eles são da mesma natureza transcendentalmente bem- 
aventurada. 


VERSO 18 


wa zx amd aaa ma: 
ятни нщ ^ tell 


tata ürdhvam brahmacaryam 
dhüryann ajuhot prabhuh 

trayodasabda-sahasram 
agnihotram akhanditam 


+ tatah—em seguida; Ardhvam—depois que máe Sitá foi para dentro 
daterra; brahmacaryam—completo celibato; dharayan—observando; 
ajuhot—realizou uma cerimónia e sacrificio ritualisticos; prabhuh— 
о Senhor Rámacandra; trayodasa-abda-sühasram—por treze mil 
anos; agnihotram—o sacrifício conhecido como Agnihotra-yajña; 
akhanditam-—sem cessar. 


TRADUÇÃO 
Depois que mãe Sitã entrou na Terra, o Senhor Râmacandra 
observou completo celibato e, por treze mil anos, realizou ininter- 
ruptamente um Agnihotra-yajña. 
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VERSO 19 
aut gf fere fd quens: 
A A ARRE ач: 11% 


smaratám hrdi vinyasya 
viddham dandaka-kantakaih 

sva-páda-pallava rüma 
àtma-jyotir agàt tatah 


smaratâm-—das pessoas que sempre pensam nele; Ardi-—no âmago 
dos corações; vinyasya—pondo; viddham—espetados; dandaka: 
kantakaih—pelos espinhos da floresta de Dandakaranya (enquanto 
o Senhor Râmacandra vivia ali); sva-pada-pallavam—as pétalas de 
Seus pés de lótus; râmah-—o Senhor Ramacandra; dtma-jyotih—os 
raios de Seu brilho corpóreo, conhecido como brahmajyoti; agát— 
entrou; tatah—além do brahmajyoti, ou em Seu próprio planeta 
Vaikuntha, 


TRADUÇÃO 
Após concluir o sacrifício, o Senhor Râmacandra, cujos pés de 
lótus às vezes eram espetados por espinhos quando Ele vivia em 
Dandakáranya, pôs aqueles pés de lótus nos corações daqueles que 
sempre pensam nEle. Então, entrou em Sua própria morada, o pla- 
neta Vaikuntha, situado além do brahmajyoti. 


SIGNIFICADO 

Os pés de lótus do Senhor são sempre tema de meditação para 
os devotos; Às vezes, quando o Senhor Ramacandra caminhava pela 
floresta de Dandakáranya, espinhos espetavam Seus pés de lótus. 
Os devotos; ao pensarem nisso, desmaiavam. O Senhor não sente 
dor ou prazer em nenhuma ação ou reação deste mundo material, 
mas os devotos não podem tolerar que ao menos um espinho espete 
os pés de lótus do Senhor. Esta era a atitude das gopis, ao pensarem 
em Krsna caminhando pela floresta, com seixos e grãos de areia ma- 
chucando Seus pés de lótus. Esta agonia por que passa o devoto 
não pode-ser entendida pelos karmis, jhânis ou yogis. Os devotos, 
que não podiam tolerar nem mesmo pensar que os pés de lótus do 
Senhor eram espetados por espinhos, ficaram ainda mais atribulados 
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pensarem no desaparecimento do Senhor, pois, após terminar 
s passatempos neste mundo material, o Senhor retornaria à Sua 
огада. 
A palavra atma-jyotih é significativa. O brahmajyoti, que é deve- 
apreciado pelos jrianis, ou filósofos monistas que desejam entrar 
lea fim de obterem liberação, são apenas os raios do corpo do Senhor. 


yasya prabhã prabhavato jagad-anda-koti- 
kotisv asesa-vasudhadi-vibhüti-bhinnam 

tad brahma niskalam anantam asesa-bhütam 
govindam adi-purusam tam aham bhajami 


"*Adoro Govinda, o Senhor primordial, que é dotado de grande 
poder. A fulgurante refulgência de Sua forma transcendental é o 
Brahman impessoal, que é absoluto, completo e ilimitado, e que ma- 
nifesta muitas variedades de incontáveis planetas, os quais, com suas 
diferentes opulências; existem em milhões de Universos.” (Brahma- 
"samhita 5.40) O brahmajyoti é o limiar do mundo espiritual; depois 
do brahmajyoti, estão os planetas Vaikuntha. Em outras palavras, 
O brahmajyoti situa-se fora dos planetas Vaikuntha, assim: como 
"o brilho do sol permanece fora do Sol. Para entrar no planeta Sol, 
deve-se passar pelo brilho do sol: Do mesmo modo, ao entrarem 
nos planetas Vaikuntha, o Senhor ou os Seus devotos atravessam 
O brahmajyoti. Os jriânis, ou filósofos monistas, devido ao fato de 
cultivarem uma concepção impessoal acerca do Senhor, não podem 
“ingressar nos planetas Vaikuntha, mas também não podem perma- 
necer eternamente no brahmajyoti. Logo, passado algum tempo, 
“eles voltam a cair neste mundo material. Aruhya krcchrena param 
"padam tatah patanty adho *nüdrta-yusmad-anghrayah (Bhag. 10.2.32). 
'Os planetas Vaikuntha sào encobertos pelo brahmajyoti, e portanto 
só o devoto puro pode entender apropriadamente aqueles planetas. 
tW 


VERSO 20 
Spi gr quis 


ue DUNT 
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nedam yaso raghupateh sura-yácñayátta- 
Iilà-tanor adhika-samya-vimukta-dhàmnah 

rakso-vadho jaladhi-bandhanam astra-pügaih 
kim tasya Satru-hanane kapayah sahayah 





na—nào; idam—1udo yasah—fama; raghu-pateh—do Senhor 
Ramacandra; sura-yácñaya—pelas oragdes dos semideuses; átta-lilá- 
tanoh—cujo corpo espiritual sempre está ocupado em vários passatem- 
pos; adhika-samya-vimukta-dhamnah—ninguém- é igual a Ele ou 
maior do que.Ele; raksah-vadhah—matando o Raksasa (Ravana); 
jaladhi-bandhanam — construindo uma ponte sobre о oceano; astra- 
plgaih-—com arco e flechas; kim—se; tasya—Seus; satru-hanane—na 
dizimação dos inimigos; kapayah-—os macacos; sahãyah— assistentes. 


TRADUÇÃO 

A reputação que o Senhor Râmacandra adquiriu por ter matado 
Ravana com saraivadas de flechas a pedido dos semideuses e por 
ter construído uma ponte sobre o oceano não constitui a verdadeira 
glória da Suprema Personalidade de Deus, Senhor Ramacandra, cujo 
corpo espiritual sempre está ocupado em vários passatempos. Ninguém 
é igual ou superior ao Senhor Ramacandra, e portanto Ele não pre- 
cisava pedir ajuda aos macacos para sair vitorioso sobre Rávana. 


SIGNIFICADO 
Como se afirma nos Vedas (Svetasvatara Upanisad 6.8): 


na tasya kārya karanam ca vidyate 
na tat-samas cübhyadhikas ca: drsyate 

parásya saktir vividhaiva srüyate 
svabháviki jniâna-bala-kriyã ca 


“O Supremo Senhor nada tem a fazer, e não existe ninguém igual 
a Ele ou maior do que Ele, pois tudo é feito natural e sistematica- 
mente por Suas energias multifárias.”” O Senhor nada tem a fazer 
(na tasya kâryarh karanam ca vidyate); qualquer ação Sua é passatempo 
Seu. O Senhor não precisa executar deveres só para satisfazer os ca- 
prichos de alguém. Entretanto, tem-se a impressão de que Ele pro- 
tege Seus devotos ou mata Seus inimigos. Evidentemente, ninguém 
pode ser inimigo do Senhor, pois quem teria condições de ser mais 
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leroso do que o Senhor? De fato, fica fora de cogitação alguém 
"Seu inimigo, porém, ao desejar sentir prazer em Seus passatem- 
Ele desce a este mundo material e age como um ser humano, 
trando assim Suas maravilhosas e gloriosas atividades que servem 
a satisfazer os devotos. Seus devotos sempre querem ver o Senhor 
ir vitorioso em várias atividades, e portanto, para satisfazer a Si 
prio e a eles, o Senhor, às vezes, concorda em agir como um ser 
O e realizar passatempos maravilhosos e incomuns, os quais 
isfazem aos devotos. 








VERSO 21 


d qmumsgueftes- 
qr «чай чї meu dst 


yasyümalarn nrpa-sadahsu yaso 'dhunüpi 
gàyanty agha-ghnam rsayo dig-ibhendra-pattam 
tam nákapala-vasupala-kirita-justa- 
püdàmbujam raghupatim saranam prapadye 


7 yasya—cujas (do Senhor Rámacandra); amalam—imaculadas, 
livres de qualidades materiais; nypa-sadahsu-—na assembléia de grandes 
imperadores como Mahárája Yudhisthira; yasah—afamadas glórias; 
“adhunã api—mesmo hoje em dia; gãyanti—louvam; agha-ghnam— 
“que-exterminam todas as reações pecaminosas; rsayah—grandes 
pessoas santascomo Markandeya; dik-ibha-indra-partam-—como a 
“veste ornamental que cobre o elefante que conquista as direções; tam— 
isto; nãka-pala—dos semideuses celestiais; vasu-pala-—dos reis terres- 

— pelos elmos; justa—são adorados; pâda-ambujam— 
cujos pés de lótus; raghu-patim-—ao Senhor Râmacandra; Saranam — 
rendição; prapadye—oferego. 





TRADUÇÃO 
O nome e a fama impolutos do Senhor Râmacandra, que exter- 
minam todas as reações pecaminosas, são glorificados em todas as 
direções, como as vestes ornamentais do vitorioso elefante que con- 
quista todas as direções. Grandes pessoas santas como Markandeya 
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Rsi ainda louvam Suas características nas assembléias de grandes im- 
регайогеѕ сото Маћагаја Yudhisthira. Igualmente, todos os reis 
santos e todos os semideuses, incluindo o Senhor Siva e o Senhor 
Brahmã, adoram o Senhor, prostrando-se com seus elmos. Que eu 
ofereça minhas reverências aos Seus pés de lótus! 


VERSO 22 


asadas! 
жічете\ ач: апа ач тев а ARI 


sa yaih sprsto *bhidrsto va 
samvisto "nugato "pi và 
Kosalas te yayuh sthànarn 
yatra gacchanti yoginah 


sah—Ele, Senhor Rámacandra; yaih—por pessoas que; sprstah— 
tocado; abhidrstah—yisto; vá—ou; samvistah—comendo juntos, 
deitando-se juntos; anugata/t—seguiram como servos; api và—mesmo; 
kosalah—todos aqueles habitantes de Kosala; te—eles; yayuh—par- 
tiram; sthánam—para o lugar; yatra—aonde; gacchanti—eles váo; 
yoginah—todos os bhakti-yogis. 


TRADUCÁO 

O Senhor Rámacandra retornou à Sua morada, para a qual sáo 
promovidos os bhakti-yogis. É este o lugar para onde foram todos 
os habitantes de Ayodhyã após servirem ao Senhor em Seus passa- 
tempos manifestos, oferecendo-Lhe reverências, tocando os Seus 
pés de lótus, aceitando-O irrestritamente como rei paternal, sentando- 
se ou deitando-se com Ele de igual para igual, ou apenas acompa- 
nhando-O. 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (4.9), o Senhor diz: 


janma karma са me divyam 
еуат уо vetti tattvatah 

tyaktvã deham punar janma 
naiti mãm eti so ^rjuna 
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'Aquele que conhece a natureza transcendental do Meu aparecimento 

ividades, ao deixar o corpo não volta a nascer neste mundo ma- 

, senão que alcança Minha morada eterna, ó Arjuna.” Aqui, 

mfirma-se exatamente isto. Todos os habitantes de Ayodhyā que 

am o Senhor Râmacandra como cidadãos, serviram-no como 

s, sentaram-se'e falaram com Ele:como amigos, ou de alguma 

ja estiveram presentes em Seu reinado, voltaram ao lar, voltaram 

Supremo. Após abandonar o corpo, o devoto que se torna per- 

to em serviço devocional entra naquele Universo específico onde 

Senhor Ramacandra ou o Senhor Krsna está ocupado em Seus 

tempos. Então, após capacitar-se gradativamente a servir ao 

hor em vários níveis de aperfeiçoamento nessa prakata-lila, o de- 

o é enfim promovido ao sanãtana-dhâma, a morada suprema по 

ido espiritual. Este sanâtana-dhâma também é mencionado no 

agavad-gitá (paras tasmãt tu bhavo 'nyo “vyakto 'vyaktat sanã- 

ih). Aquele que participa dos passatempos transcendentais do 

ior chama-se nitya-lila-pravista. Para entender claramente por 

o Senhor Ramacandra retornou, refere-se aqui que o Senhor 

i àquele lugar específico aonde os bhakti-yogis vão. Os imperso- 

istas deturpam as afirmações do Srimad-Bhagavatam, pois inter- 

am que'o Senhor entrou em Sua própria refulgência e por isso 

jou-Se impessoal. O Senhor, porém, é uma pessoa, е Seus devotos 

pessoas: Na verdade, as entidades vivas, como o Senhor, foram 

pessoas no passado, são pessoas no presente, e continuarão a ser 

as mesmo após abandonarem o corpo. Isto também é confir- 

mado no Bhagavad-gità. 

P VERSO 23 


чей come О эйт! 
madent qaq «ичада 11431 


puruso râma-caritam 
sravanair upadhãrayan 

anrsamsya-paro rajan 
karma-bandhair vimucyate 


purusah-—qualquer. pessoa; râma-caritam—a narração que fala 
das atividades da Suprema Personalidade de Deus, Senhor Râma- 
candra; sravanaih—recepcáo auditiva; upadharayan—por esse simples 
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processo auditivo; 4nrsamsya-parah—torna-se inteiramente livre da 
inveja; rājan—ó rei Pariksit; karma-bandhaih—pelo cativeiro imposto 
pelas atividades fruitivas; vimucyate—liberta-se. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pari qualquer pessoa que ouça as narrações que falam 
acerca das características dos passatempos do Senhor Râmacandra 
acabará livrando-se da inveja mórbida e assim libertar-se-á do cati- 


iro imposto pelas atividades fruitivas. 








SIGNIFICADO 

Aqui, neste mundo material, alguém inveja outrem, Mesmo na 
vida religiosa, às vezes, observa-se que se um devoto avança em 
atividades espirituais, outros: devotos ficam com inveja dele. Esses 
devotos invejosos não estão inteiramente livres do cativeiro. que se 
apresenta sob-a forma de nascimentos e mortes. Enquanto alguém 
não estiver totalmente livre dos fatores que causam nascimentos e 
mortes, ele não poderá ingressar no sanâtana-dhâma nem nos passa- 
tempos eternos do Senhor, Torna-se invejoso aquele que se deixa in- 
fluenciar pelas designações corpóreas, mas o devoto liberado nada 
tem a ver com o corpo, e portanto ele está totalmente na plataforma 
transcendental..O devoto jamais inveja alguém, nem mesmo seu ini- 
migo. Porque sabe que o Senhor é seu protetor supremo, o devoto 
deduz: “Que danos podem causar os prováveis inimigos?” Logo, 
o devoto tem plena confiança de que está sendo protegido. O Senhor 
diz que ye yathã màm prapadyante tàms tathaiva bhajámy aham: 
“De acordo coma intensidade com que alguém se rende a Mim, 
Eu retribuo de maneira equivalente.” O devoto, portanto, deve estar 
inteiramente livre da inveja, especialmente a outros devotos. Invejar 
outros devotos é uma grande ofensa, uma vaisnava-aparâdha. O de- 
voto que constantemente ocupa-se em ouvir e cantar (Sravana-kirtana) 
com certeza está livre da doença da inveja, e assim torna-se elegível 
a voltar ao lar, a voltar ao Supremo. 


VERSO 24 

silia 
l 8 waqpi А туи e | 
aR am sede West; qaa аЙ IR 
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sri-râjovãca 
katham sa bhagavàn ramo 
bhrütrn và svayam ütmanah 
tasmin và te "nvavartanta 
prajàh pauràs ca i$vare 


Traja uvaca—Maharaja Pariksit perguntou; katham—como; 
Ih—Ele, o Senhor; bhagavān—a Suprema Personalidade de Deus; 
ih—o Senhor Rāmacandra; bhrātřn—diante dos irmãos (Lakş- 
na, Bharata e Satrughna); vá—ou; svayam—pessoalmente; díma- 
h—expansões de Sua pessoa; tasmin—diante do Senhor; va—ou; 
les (todos os habitantes e os irmáos); anvavartanta—comporta- 
-se; prajah—todos os habitantes; paurãh-—os cidadãos; ca—e; 
diante do Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Maharaja Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvàmi: Como o Senhor 
conduzia, e como Se comportava diante de Seus irmãos, que eram 
sões de Seu próprio Eu? E como O tratavam Seus irmãos e os 
tantes de Ayodhya? 
VERSO 25 


AMARA 
затта ña fa | 
RNA aaa rat ga ATOM: IR 


Sri-badarayanir uváca 
athadisad dig-vijaye 
bhrütrms tri-bhuvanesvarah 
atmánam darsayan зуйпйт 
purim aiksata sànugah 


sri-badarayanih uvàca—$ri Sukadeva Gosvami disse; atha—depois 

so (quando o Senhor subiu ao trono a pedido de Bharata); adisat— 
ordenou; dik-vijaye—que conquistassem todo-o mundo; bhratin— 
Seus irmãos mais novos; tri-bhuvana-isvarah-—o Senhor do Universo; 
âtmânani—pessoalmente, Ele próprio; darsayan—dando audiência; 
svânam--aos membros familiares e aos cidadãos; purim-—a cidade; 
aiksata—supervisionava; sa-anugah—com outros assistentes. 
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TRADUC. 

Sukadeva Gosvàmi respondeu: Após aceitar o trono, atendendo 
ao fervoroso pedido de Seu irmão mais novo Bharata, o Senhor 
Ramacandra ordenou que Seus irmãos mais novos saíssem para con- 
quistar o mundo, enquanto Ele permanecia pessoalmente na capital 
para receber todos os cidadãos e habitantes do palácio e supervisio- 
nar 0s afazeres governamentais juntamente com Seus outros assistentes. 














SIGNIFICADO 

A Suprema Personalidade de Deus não deixa algum de Seus devo: 
tos ou assistentes ocupar-se em gozo dos sentidos. Os irmãos mais 
novos do Senhor Râmacandra ficavam em casa, desfrutando da pre- 
sença pessoal da Suprema Personalidade de Deus, mas o Senhor or- 
denou-lhes que saíssem e conquistassem o mundo inteiro. Era costume 
(e esse costume ainda prevalece em alguns lugares) que todos os 
outros reis teriam de aceitar a supremacia do imperador. Se o rei 
de um pequeno Estado rejeitasse a supremacia do imperador, haveria 
uma luta, e'o rei do pequeno Estado seria obrigado a aceitar o im- 
perador como supremo; caso contrário, o imperador não teria con- 
dições de governar a região. 

O Senhor Râmacandra mostrou Seu favor a Seus irmãos, orde- 
nando que eles partissem. Muitos devotos do Senhor que residem em 
Vrndavana fizeram o voto de ficar sempre em Vrndàvana, de onde 
não saem nem mesmo para pregar a consciência de Krsna. Mas o 
Senhor diz que a consciência de Krsna deve ser espalhada em todo 
o mundo, em todas as cidades e aldeias. Esta é a ordem expressa- 
mente dada pelo Senhor Caitanya Mahãprabhu: 


prthivite ache vata nagaradi grâma 
sarvatra pracüra haibe mora nama 


Um devoto puro, portanto, deve executar a ordem do Senhor e não 
deve entregar-se ao gozo dos sentidos, permanecendo estagnado no 
mesmo lugar, falsamente orgulhoso, pensando que, como não deixa 
Vrndávana, mas canta num lugar solitário, tornou-se grande devoto. 
O devoto deve cumprir a ordem da Suprema Personalidade de Deus. 
Caitanya Mahàáprabhu disse: yare dekha, tàre kaha “krsna'-upadesa. 





SUA DIVINA GRACA + 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPADA 


Fundador-Acarya da Sociedade Internacional da Consciéncia de Krishna 





enquanto os devotos entoavam canc e glorifi DURVĀSĀ TENTA PUNIR O REI AMBAR 
i Enquanto censurava o rei Amba: 
o rosto de Durvása ruborizou-se de ira. Então, de uma mecha de seu 


cabelo, criou um de: punir o rei. 
(9.4.4 





DURVĀSĀ CHEGA À MORADA ESPIRITUAL 
Após fugir por todos os Universos em temor ao disco Sudarsana, 


Durvãsã Muni por fim chegou a Vaikunthadhâma. 
(9. 4. 60) 


O CASTIGO DO SENHOR PERSEGUE DURV/ 
Durvāsā fugiu por toda parte, porém, aonde quer que foss: 


fogo intolerável da Sudarśana cakra do Senhor perse; 
(9. 4. 49-51) 





AMBARISA FOCA A ARMA DO SENHOR 


AMSUMAN ENCONTRA O SENHOR KAPILA 
tre os restos de seus tios, Arnsuman viu o Senhor Kapila sentado perto 


do cavalo perdido que se destinava ao sacrifício. 


dinastia! por favor, favorece este brahmana!” 
(9. 8. 20) 


(9. 5. 9) 





SIVA ACEITA SUSTENTAR O RIO GANGES O SENHOR RAMACANDRA VAI PARA O EXÍLIO 
Quando o rei Bhagiratha aproximou-se do Senhor Siva Em obediéncia à ordem de Seu pai, 
e pediu-lhe que contivesse as impetuosas ondas do Ganges, o Senhor (ue estava atado por uma promessa à sua esposa, o Senhor Ramacandra 


Siva aceitou a proposta. partiu para a floresta acompanhado de Laksmana e Sita. 
(9.9,9) (9. 10. 4) 





O RETORNO JNFANTE DO SENHOR RAMACANDRA PARASURAMA EXTERMINA SEUS INIMIGOS 
Após matar o demónio Ravana onde quer que o Senhor Parasurâma fosse, seu migos caíam, com 
e resgatar máe Sita, o Senhor Ramacandra retornou a Ayodhya, onde foi Tias pernas, braços e ombros decepados, o: juadrig; 


saudado por todos os cidadãos. elefantes e cavalos aniquilados. 
(9. 10. 35-38) (9.1 





A BRIGA ENTRE DEVAYANI E SARMISTHA SUKRACARYA AMALDICOA SEU GENRO Y 
Na pressa para cobrir-se, Sarmisthã desintencionalmente Ao saber que Yayati tinha sido infiel à sua filha, Sukracârya ficou 
O, vede só as atividades Extremamente irado e d: Tolo inveraz, luxur: por mulheres! 


dessa criada, Sarmistha!” Amaldiçoo-te a seres atacado pela velhice e invalidez”. 
(9. 18. 9-11) (9. 18. 34-36) 





A MAGNANIMIDADE DO REI RANTIDEVA KRSNA TRANQUILIZA О SÁBIO SUKADE 
ter jejuado por Senhor K assegurou à criança no ventre que ela ni ja 
ção. Porém, ao invés de comê-la, influenciada pela ilusão. Assim, a criança nasceu, mas imediatamente foi 
distribuiu entre diversos mendica: embora, e tornou-se o grande sábio Sukadeva Gosvamí. 


(9. 21 
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"Todo devoto, portanto, deve espalhar'a consciência de Krsna, pre- 
igando, pedindo a toda pessoa que encontre que aceite a ordem da 
Suprema Personalidade de Deus. 'O Senhor diz que sarva-dharmán 
рагйуаўуа тйт ekam saranam vraja: “Abandona toda variedade 
ide religião e simplesmente rende-te a Mim.” Esta é avordem-do 
“Senhor, que fala como imperador supremo. Todos devem sentir-se 
“estimulados a aceitar esta ordem, pois isto é uma vitória (dig-vijava). 
“E é dever do soldado, o devoto, incutir a todos esta filosofia de vida. 
» Evidentemente, aqueles que são kanistha-adhikâris não pregam, 
“mas o Senhor também lhes mostra misericórdia, como o fez ao per- 
'manecer pessoalmente em Ayodhya para receber as pessoas em geral, 
Ninguém deve pensar erroneamente que o Senhor pediu a Seus irmãos 
mais novos que deixassem Ayodhyá porque Ele devotava esse espe- 
«cial favor aos cidadãos. O Senhor é misericordioso-com todos, e 
“sabe como mostrar Seu favor a cada pessoa, de acordo com a capa- 
idade desta. Aquele que acata a ordem do Senhor é um devoto puro. 
р 












VERSO 26 


o Rai a: | 
ai mA aai n gaa RAN 


asikta-mãrgam gandhodaih 
karina mada-sikaraih 

svâminam prüptam alokya 

mattàm và sutaram iva 












üsikta-màrgüm-—as. ruas eram  borrifadas; gandha-udaih—com 
água perfumada; karinam-—de elefantes; mada-STkaraih—com par- 
tículas «de licores: perfumados; svâminam-=o amo ou proprietário; 
praptam-—presente; alokya—vendo pessoalmente; mattüm-—muito 
'opulento; và—ou; sutaram-—-altamente; iva—como que. 






TRADUCAO 

Durante o reinado do Senhor Râmacandra, as ruas da capital, 
Ayodhya, eram borrifadas com água perfumada e gotas de licores 
perfumados, que os elefantes lançavam com suas trombas. Ao verem 
© Senhor pessoalmente administrando com tanta opulência a cida- 
de, os cidadãos apreciaram muito essa opulência. 






KUNTI INVOCA O DEUS DO SOL 
A fim de testar o poder místico recebido de Durvasã Muni, 
Kunti invocou o deus do Sol, que, para sua grande surpresa, 


imediatamente manifestou-se perante ela. 
(9.24. 32-34) 
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SIGNIFICADO 

Antes, havíamos apenas ouvido sobre a opulência de Rama-rájya 
durante o reinado do Senhor Râmacandra. Eis agora um exemplo 
da opulência do reino do Senhor. As ruas de Ayodhyã não eram 
apenas limpas, mas eram também borrifadas com água perfumada 
e gotas de licores perfumados, que os elefantes espalhavam com 
suas trombas. Não havia necessidade de regadores, pois os elefantes 
têm habilidade natural de sugar água com suas trombas e então atira- 
lá na forma de chuva. Podemos entender a opulência da cidade a 
partir deste exemplo: ela realmente era borrifada com água perfuma- 
da. Ademais, os cidadãos tinham a oportunidade de ver o Senhor 
pessoalmente supervisionando os afazeres do Estado. Ele não era 
um monarca indolente; como podemos entender através das ativi- 
dades que Ele executava, enviando Seus irmãos para cuidarem dos 
afazeres externos e punirem todos aqueles que não obedecessem às 
ordens do imperador. Isto se chama dig-vijaya. Os cidadãos recebiam 
todas as condições propícias a uma vida pacífica, e, com base no 
varnãsrama, também eram qualificados com atributos apropriados. 
Como vimos no capítulo anterior, varnasrama-gunãânvitâh: os cidadãos 
eram treinados de'acordo com o sistema varnásrama. Uma classe 
de homens era constituída de: brahmanas; outra classe de homens 
eram ksatriyas; outra classe eram vaisyas; e outra classe eram südras. 
Sem esta divisão científica, não há possibilidade de boa cidadania. 
O rei, sendo magnânimo e perfeito em Seu dever, executava muitos 
sacrificios e tratava- os- cidadãos como Seus filhos, e os cidadãos, 
sendo treinados no sistema varnāśrama, eram obedientes e perfeita- 
mente ordeiros. Toda a monarquia era tão opulenta e pacifica que 
0 governo era até mesmo capaz de borrifar as ruas com água perfu- 
mada, e isto tipifica a facilidade com que tomava outras medidas 
administrativas. Uma vez que a cidade era borrifada com água per- 
fumada, podemos simplesmente imaginar o quão opulenta era sob 
outros aspectos. Que motivo haveria para os cidadãos não se senti- 
rem felizes durante o reinado do Senhor Râmacandra? 





VERSO 27 


s E 


ATRAS | 
farra: ra A RON 
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prasada-gopura-sabhá- 
caitya-deva-grhâdisu 

' vinyasta-hema-kalasaih 

patakabhis ca manditam 












prasada—nos palácios; gopura—nos portdes dos palácios; sabha— 
assembléias; caitya—plataformas elevadas; deva-grha—templos onde 
as deidades sào adoradas; adisu—e assim por diante; vinyasta—si- 
tuados; hema-kalasaih=com: cántaros de ouro; patákübhih —com 
bandeiras; ca—também; manditam—enfeitados. 











TRADUÇÃO 

Os palácios, os portões dos palácios, as assembléias, e as platafor- 
“mas onde as pessoas se reuniam, os templos e todos esses lugares 
eram decorados com cântaros de ouro e enfeitados com várias espé- 
cies de bandeiras. 


VERSO 28 


Gia eA fo gua | 
эйт: a жтттщ IRCI 


' püigaih savrntai rambhübhih 
pattikabhih suvasasam 

adarsair amgukaih sragbhih 

krta-kautuka-toranam 


























púgaih—com bételes; sa-vrntaih—com ramalhetes de florese pencas 
de frutas; rambhabhih—com bananeiras; pattikabhih—com bandei- 
ras; su-vasasâm—decorados com tecidos coloridos; adarsaih—com 
espelhos; amsukaih—com: tapecgarias; sragbhih —com guirlandas; 
krta-kautuka—feitos auspiciosos; toranam—possuindo portóes de 
recepcáo. "Л 
TRADUCAO 

Em todo lugar visitado pelo Senhor Râmacandra, construíam-se 
auspiciosos portões onde se davam boas-vindas. Por lá, proliferavam 
bananeiras e bételes, cheios de flores e frutas. Os portões eram deco- 
rados com várias bandeiras, feitas de tecidos coloridos, e com tape- 
çarias, espelhos e guirlandas. 
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VERSO 29 


AAA ая Чп эчт: | 
MAA AER 


tam upeyus tatra tatra 
paurã arhana-pânayah 
üsiso yuyujur deva 
pühimüm pràk tvayoddhrtàm 


tam—dEle, do Senhor Râmacandra; upeyuh—aproximavam-se; 
tatra tatra—em todo lugar que Ele visitava; paurüh—os habitantes 
da vizinhanca; arhana-pünayah-—carregando parafernália adequada 
para realizarem adoração ao Senhor; asisah—béngios do Senhor; 
yuyujuh—descestes; deva-—ó:meu Senhor; pãhi--simplesmente man- 
tende; imâm-—esta terra; prãk—como antes; tvayã-—por Vós; ud- 
dhrtâm-—resgatada (das profundezas do mar em Vossa encarnação 
como Varáha). 


TRADUÇÃO 
Em todo lugar visitado pelo Senhor Râmacandra, as pessoas apro- 
ximavam-se dEle munidas de parafernália apropriada ao processo 
de adoração, e pediam as bênçãos ao Senhor: “Ó Senhor”, diziam 
elas, “Visto que, em Vossa encarnação de javali, resgatastes a Terra 
das profundezas do mar, possa ela ser então mantida por Vós. É essa 
a bênção que Vos pedimos." 








VERSO 30 


аа: aa йк чїй fs 
Ватт: Гаї я: 1 
AU RRA 
чап: A 113011 


tatah praja viksya patim cirâgatam 
didrksayotsrsta-grhah striyo narah 

aruhya harmyany aravinda-locanam 
atrpta-netrah kusumair avükiran 
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tatah—em seguida; prajah—os cidadáos; viksya—vendo; patim— 
D rei; cira-agatam—de volta após longo tempo; didrksayá—desejan- 
do. ver; utsrsta-grhàh—desocupando suas respectivas residências; 
strivah—as mulheres; narãh-—os homens; ãruhya—subindo à parte 
Superior dos; harmyani—grandes palácios; aravinda-locanam— 
Senhor Râmacandra, cujos olhos são como pétalas de lótus; atrpta- 
netrâh-—cujos olhos não estavam plenamente satisfeitos; kusumaih — 
com flores; avakiran—banhavam o Senhor. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, como não viam o Senhor há um longo tempo, os 
cidadãos, homens e mulheres, estando muito ansiosos por vêlO, 
deixaram seus lares e subiram aos terraços dos palácios. Estando 
parcialmente saciados ao verem o rosto do Senhor Râmacandra de 
olhos de lótus, derramaram flores sobre Ele. 


VERSOS 31-34 


\ 
nat 

I 
arenito: A ПАА 
Я її: | 


NBRI 
\ 
ШЕ ЕЧ 


à 


atha pravistah sva-grham 
justani svaih: pürva-rajabhih 

anantükhila-kosadhyam 
anarghyoruparicchadam 


vidrumodumbara-dvàrair 
vaidürya-stambha-panktibhih 

sthalair marakataih svacchair 
bhrajat-sphatika-bhittibhih 
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citra-=sragbhih pattikabhir 
vaso-mani-ganamsukaih 
mukta-phalais cid-ullasaih 
kanta-kamopapattibhih 





dhúpa-dipaih surabhibhir 
manditam puspa-mandanaih 

stri-pumbhih sura-sankàsair 
justam bhüsana-bhüsanaih 


atha—depois: disso; pravistah—Ele entrou; sva-grham-—em Seu 
próprio palácio; justam-—ocupado; svaih-—por Seus próprios membros 
familiares; pirva-rajabhih—pelos. membros anteriores. da família 
real; ananta—ilimitado;. akhila—em- toda parte; kosa—tesouro; 
adhyam—próspero; anarghya—inestimável; uru—elevada; pariccha- 
dam—parafernália; vidruma—de coral; udumbara-dvâraih—nos 
dois lados da porta; vaidürya-stambha—com pilares de vaidürya- 
mani; panktibhih—em uma fileira; sthalaih —com assoalhos; mãra- 
kataih—feitos de pedra marakata; svacchaih—mui cuidadosamente 
polida; bhrajat—ofuscante; sphatika—mármore; bhittibhih—alicer- 
ces; citra-sragbhih—com muitas variedades de guirlandas de flores; 
pattikabhih—com bandeiras; vasah—panos; mani-gana-amsukaih— 
com várias pedras preciosas refulgentes; mukta-phalaih—com péro- 
las; cit-ullasaih-— aumentando o prazer celestial; kânta-kama-—satisfa- 
zendo os desejos das pessoas; upapattibhih--com essa parafernália; 
dhüpa-dipaih—com incensos e lamparinas; surabhibhih —muito fra- 
grantes; manditam—decorado; puspa-mandanailt—com ramalhetes 
de várias flores; stri-pumbhih—por homens e mulheres; sura-sari 
k —parecendo semideuses; justam-—cheios de; bhüsana-bhüsa- 
naih—cujos corpos tornavam belos seus adornos. 








TRADUCAO 

Depois disso, o Senhor Râmacandra entrou no palácio de Seus 
antepassados. Dentro do palácio, havia vários tesouros e armários 
com preciosidades. Os assentos colocados nos dois lados da porta 
de entrada eram feitos de-coral, os pátios eram cercados de pilares 
de vaidiirya-mani, o assoalho era feito de marakata-mani muito bem 
polido e o alicerce era feito de mármore. Todo o palácio era decora- 
do com bandeiras e guirlandas e cravejado de pedras preciosas, que 
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lhavam com refulgência celestial. O palácio era plenamente deco- 
lo com pérolas e rodeado por lamparinas e incensos. Os homens 
mulheres que viviam dentro do palácio pareciam todos semideuses 
“estavam decorados com vários adornos, que ficavam ainda mais 
Jos por estarem colocados em seus corpos. 


VERSO 35 


абача тата и: бачат В Чет | 
8 mmt: t fes 331 


tasmin sa bhagavân râmah 
snigdhayà priyayestayà 

reme svarâma-dhirânam. 
rsabhah sitaya kila 


| tasmin-—naquele palácio celestial; sah—Ele; bhagaván—a Suprema 
Personalidade de Deus; râmah—o Senhor Râmacandra; snigdhayã-— 
sempre satisfeito com o comportamento dela; priyayà istayà—com 
Sua queridíssima esposa; reme-—desfrutou de; sva-arüma—prazer 
pessoal; dhirânaâm—das maiores pessoas eruditas; rsabhah-—a prin- 
cipal; sitayã-—com mãe Sita; kila—na verdade. 


TRADUCAO 
0 Senhor Ràmacandra, a Suprema Personalidade de Deus, o prin- 
cipal entre os melhores estudiosos eruditos, residiu naquele lugar 
com Sua potência de prazer, mãe Sita, e desfrutou de completa paz. 


VERSO 36 


чий ч IR TRA ade | 
GIA A JUE: 1261 


bubhuje ca yathà-kalarn 
kaman dharmam apidayan 

varsa-púgan bahün ninam 
abhidhyatanghri-pallavah 
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bubhuje=Ele: desfrutou;' ca—também; yatha-kalam—enquanto 
necessário; kamün-—de todo o gozo; dharmam-— principios religiosos; 
apidayan—sem transgredir; varsa-pügan-—duracáo de anos; bahün— 
muitos; 'n?nãm-—das pessoas em geral; abhidhyata--sendo: objeto 
de meditacáo; añghri-pallavah=Seus pés de lótus: 





TRADUCAO 
Sem transgredir os princípios religiosos, o Senhor Rámacandra, 
cujos pés de lólus são adorados pelos devotos entregues à meditação, 
estando equipado com'toda a parafernália de poder transcendental, 
com ela desfrutou pelo tempo necessário. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta, do Nono 
Canto, Décimo Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O Senhor Râmacandra governa o mundo”. 


CAPÍTULO DOZE 


A dinastia de Kusa, 
o filho do Senhor Râmacandra 


Este capítulo descreve a dinastia de Kusa, o filho do Senhor Rama- 
candra. Os membros dessa dinastia são descendentes de Sasada,'o 
filho de Maharaja Tksvaku. 

Seguindo a tabela genealógica da dinastia do Senhor Râmacandra,; 
a Kusa, o filho do Senhor, sucederam consecutivamente Atithi, 
Nisadha, Nabha, Pundarika, Ksemadhanva, Devânika, Aniha, Pa- 
fiyatra, Balasthala, Vajranabha, Sagana e Vidhrti: Essas personali- 
idades governaram o mundo. De Vidhrti veio Hiranyanabha, que 
mais tarde tornou-se discípulo de Jaimini'e apresentou o sistema 
de yoga mistica no qual Yajñavalkya foi iniciado. Dépois, apárece- 
ram nesta dinastia Puspa, Dhruvasandhi, Sudarsana, Agnivarna, 
Sighra e Maru. Maru alcançou plena perfeição na prática de yoga, 
e ainda vive na aldeia de Kalãpa. No final desta era de Kali, ele rei- 
niciará a dinastia do deus do Sol. Os próximos membros da dinas- 
tia foram Prasusruta, Sandhi, Amarsana, Mahasvan, Visvabahu, 
Prasenajit, Taksaka e Brhadbala, que acabou sendo morto por Abhi- 
manyu. Sukadeva Gosvâmi disse que todos esses eram reis que haviam 
falecido. Os futuros descendentes de Brhadbala serão Brhadrana, 
Urukriya, Vatsavrddha, Prativyoma, Bhánu, Diváka, Sahadeva, 
Brhadasva, Bhânumãn, Pratikasva, Supratika, Marudeva, Sunaksa- 
tra, Puskara, Antariksa, Sutapã, Amitrajit, Brhadrája, Barhi, Krtañ- 
Јауа; Капайјауа, Ѕайјауа; Sakya, Suddhoda, Lañgala, Prasenajit, 
Ksudraka, Ranaka, Suratha é Sumitra. Todos eles tornár-sé-&o reis 
consecutivamente. Sumitra, nascendo nesta era de Kali, será o último 
rei da dinastia de Iksváku; depois dele, a dinastia ficará extinta. 


VERSO 1 
"gw sS 
яшы a +a; | 
geis y: AANT: I N 
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sri-suka uvãca 
kusasya catithis tasmán 
nisadhas tat-suto. nabhah 
pundariko "tha tat-putrah 
ksemadhanvabhavat tatah 


Sri-Sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvami disse; kusasya—de Ku$ 
o filho do Senhor Ràmacandra; ca—também; atithih—Atithi; tas 
mát—dele; nisadhah—Nisadha; tat-sutah—seu filho; nabhah—Nabha; 
pundarikah—Pundarika; atha—em seguida; tat-putrah—seu. filho; 
ksemadhanvü—Ksemadhanvà; abhavat—tornou-se;  tatah—depois 
disso. 





4 TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvàmi disse: O filho de Ramacandra foi Kusa, o filho 
de Kusa foi Atithi, o filho de Atithi foi Nisadha, e o filho de Ni 
sadha foi Nabha. O filho de Nabha foi Pundarika, e de Pundarika 
veio.o filho chamado Ksemadhanvã, 


VERSO 2 


atirada: AAA a: | 
A ABRIR STRIS L Q H 


devânikas tato 'nihah 
püriyütro 'tha tat-sutah 

tato balasthalas tasmãd 
vajranübho 'rka-sambhavah 


devánikah—Deyánika; (atahi—de. Ksemadhanvà; anihah—de Des 
vànika veio o filho chamado Aniha; pariyatrah—Pariyatra; atha= 
em seguida; tat-sutah-—o filho de Aniha; tatah-—de Pariyatra; balas- 
thalah-—Balasthala;  tasmãt-—de. Balasthala; vajranabhah-—Vajra- 
nábha; arka-sambhavah—proveniente do deus do Sol. 


TRADUCAO 
O filho de Ksemadhanvã foi Devânika, o filho de Devânika foi 
Aniha, o filho de Aniha foi Pãriyãtra, e o filho de Pariyatra foi 
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Balasthala. O filho de Balasthala foi Vajranabha, que, segundo diziam, 
nascera da refulgência do deus do Sol. 


VERSOS 3-4 


AR A | 
qt ferae ЯЙ 00: uu 
fira: qasa эпе eis 9а: I 


am AMARA nen 


saganas tat-sutas tasmãd 
vidhrtis cabhavat sutah 
tato hiranyanübho 'bhüd 
yogacüryas tu jaimineh 


isyah kausalya àdhyàtmarn 

yajñavalkyo "dhyagad yatah 

yogam mahodayam rsir 
hrdaya-granthi-bhedakam 





saganah—Sagana; tat—este (de Vajranábha); sutah—filho; tas- 
mat—dele; vidhrtin—Vidhrti; ca—também; abhavat—nasceu; su- 
tah—seu filho; tatah—dele; hiranyanabhah—Hiranyanábha; abhút— 
tornou-se; yoga-acâryah—o expositor da filosofia de yoga; tu—mas; 
jaimineh—por aceitar Jaimini como seu mestre espiritual isyah— 
discípulo; ' Kausalyah—Kausalya; adhyatmam—espiritual; yajña- 
valkyah—Y ajñavalkya; adhyagat—estudou; yatah—com ele (Hira- 
nyanabha); yogam-—as práticas místicas; mahã-udayam-—altamente 
elevadas; rsih—Yajñavalkya Rsi; hrdaya-granthi-bhedakam— yoga 
mística, que pode afrouxar os nós do apego material existentes no 
coração. 





TRADUÇÃO 
O filho de Vajranábha foi Sagana, cujo filho foi Vidhrti. O filho 
de Vidhrti foi Hiranyanabha, que 'se tornou discípulo de Jaimini e 
era um grande dcârya da yoga mística. Foi com Hiranyanabha que 
o grande santo Yajiiavalkya aprendeu o elevadíssimo sistema de yoga 
mística conhecido como adhyátma-yoga, que pode afrouxar os nós 
do apego material existentes no coracáo. 
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VERSO 5 


TÀ Reme galeas | 
gasna: Aaaa 6: 9: 1 Ч 11 


puspo-hiranyanabhasya 
dhruvasandhis tato "bhavat 

sudarsano "thâgnivarnah 
Sighras tasya maruh sutah 


puspah—Puspa; hiranyanübhasya—o filho de Hiranyanabha; dhru- 
vasandhih— Dhruvasandhi; tatah-—dele; abhavat-—nasceu; sudar- 
Sanah—de Dhruvasandhi, nasceu: Sudarsana; atha—em seguida; 
agnivarnah— Agnivarna, o filho de Sudarsana; sighrah—Sighra; 
tasya—seu (de Agnivarna); maruh—Maru; sutah—filho. 


TRADUÇÃO 
O filho de Hiranyanâbha foi Puspa, e o filho de Puspa foi Dhru- 
vasandhi. O filho de Dhruvasandhi foi Sudarsana, cujo filho foi 
Agnivarna. Agnivarna teve um filho chamado Sighra, cujo filho 
foi Maru, 


VERSO 6 


MSTA afa: FAA: | 
+ aa qÉ qr 9а: N A I 


50 'sàv aste yoga-siddhah 
kalapa-gramam asthitah 

kaler-ante sürya-varnsar 
nastam bhāvayitā punah 


sah—ele; :asau—a personalidade. conhecida -como Maru;: aste— 
ainda existente; voga-siddhah-—aperfeiçoado, no poder, da yoga mis- 
tica; kalàpa-gramam-—o lugar chamado Kalapa-gráma; asthitah—ele 
ainda vive ali; kaleh-—desta Kali-yuga; ante—no final; siirya-varnsam — 
os descendentes do deus do Sol; nastam-—após terem se extinguido; 
bhãvayita-—Maru começará, gerando um filho; punah-—novamente. 
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TRADUÇÃO 
+ Tendo se aperfeiçoado no poder da yoga mística, Maru ainda vive 
mum lugar conhecido como Kalàpa-gràma. No final de Kali-yuga, 
quando a dinastia de Súrya terá sido interrompida, ele a reviverá, 
gerando um filho. 


SIGNIFICADO 

Há pelo menos cinco mil anos, Srila Sukadeva Gosvâmi compro- 
vou que Maru vivia em Kalapa-grâma e disse que Maru, tendo al- 
Cançado um corpo yoga-siddha, continuaria a existir até o final de 
Kali-yuga, que, segundo os cálculos, prolongar-se-á por 432.000 
anos. Daí, pode-se perceber quão grande é a perfeição do poder 
místico. Controlando a respiração, o yogi perfeito pode continuar 
sua vida até quando quiser. Às vezes, lemos nos textos védicos que 
algumas pessoas do período védico, tais como Vyásadeva e Asvat- 
tháma, ainda vivem. Aqui, também ficamos sabendo que Maru ainda 
vive, Às vezes, ficamos surpresos de que um: corpo mortal possa 
viver tanto tempo. A explicação dessa longevidade é aqui dada através 
da palavra yoga-siddha. Se alguém se aperfeiçoa na prática da yoga, 
pode viver o tempo que quiser. As exibições de alguma yoga-siddha 
frivola não constituem perfeição. Aqui dá-se um verdadeiro exem- 
plo de perfeição: um yoga-siddha pode viver o.tempo que quiser. 


VERSO 7 


ачта freada; À 
eai reta fio IS] 


tasmãt prasusrutas tasya 
sandhis tasyapy amarsanah 

mahasvarhs tat-sutas tasmãd 
visvabáhur ajayata 


tasmáat—de . Maru; prasusrutah—Prasusruta, seu filho; tasya— 
de Prasuśruta; sandhih—um filho chamado Sandhi; tasya—seu (de 
Sandhi); api—também; amarsanah—um filho chamado Amarsana; 
mahasván—o filho de Amarsana; tat—seu; sutah—-filho; tasmat— 
dele (Mahasván); visvabahuh—Visvabahu; ajayata—nasceu. 
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TRADUCAO 
De Maru, nasceu um filho chamado Prasusruta, de Prasusruta 
veio Sandhi, de Sandhi veio Amarsana, e de Amarsana, um filho 
chamado Mahasvân. De Mahasvân, nasceu Visvabahu. 


VERSO 8 


ao safra, ata at afim gas | 
ad cego Tea fap Gp WW #1: 111 


tatah prasenajit tasmãt 
taksako: bhavità punah 

tato brhadbalo yas tu 
pitrà te samare hatah 


tatah—de Visvabahu; prasenajit—nasceu um filho chamado Prase- 
najit; tasmãt-—dele; taksakah—Taksaka; bhavita-—nasceria; punah— 
novamente; tatah—dele; brhadbalah—um filho chamado Brhadbala; 
yah-—aquele que; tu— mas; pitrà—pelo pai; te—teu; samare—na luta; 
hatah—morto. 





TRADUCAO 
De Visvabáhu veio um filho chamado Prasenajit, de Prasenajit 
veio Taksaka, e de Taksaka veio Brhadbala, a quem teu pai matou 
numa luta, 
VERSO 9 


TA ÁREA SRTA 1 
TEA ARA gata жеи: 11 


ete hiksvaku-bhapala 
айай srnv anügatàn 

brhadbalasya bhavitã 
putro nàmnà brhadranah 


ete—todos eles; hi—na verdade; iksvaku-bhupalah—reis na dinastia 
de Iksvaku; aritah—todos eles estão mortos e partiram; srmu-—sim- 
plesmente ouve; anâgatân—aqueles que virão no futuro; brhadba- 
lasya—de Brhadbala; bhavità—haverá; putrah—um һо; патта 
chamado; brhadranah—Brhadrana. 


A dinastia de Kusa 


TRADUÇÃO 
Todos esses reis da dinastia de Iksvaku faleceram. Agora, por 
favor, presta atenção enquanto passo a descrever os reis que nasce- 
ráo no futuro. De Brhadbala surgirá Brhadrana. 


VERSO 10 


geig AA RA | 
ar aaa їчї: dii ell 


ürukriyah sutas tasya 
vatsavrddho bhavisyati 

prativyomas tato bhünur 
divàko vahini-patih 


Arukriyah—Urukriya; sutah—filhoy tasya—de Ürukriya; vatsa- 
vrddhah—Vatsavrddha; bhavisyati—nascerá; prativyomah—Prati- 
vyoma; tatah—de Vatsavrddha; bhünuh-—(de Prativyoma), um filho 
chamado Bhánu; divakah—de Bhânu, um filho chamado Divaka; 
vühini-patih—um grande comandante de soldados. 


TRADUCAO 
O filho de Brhadrana será Ürukriya, que terá um filho chamado 
Vatsavrddha. Vatsavrddha terá um filho chamado Pr: 
Prativyoma terá um filho chamado Bhánu, cujo filho, Diváka, será 
um grande comandante de soldados. 





VERSO 11 


ara di eia rg 
яч тач ані тең: 1101! 


sahadevas tato viro 
brhadasvo tha bhanumán 

pratikasvo bhanumatah 
supratiko "tha tat-sutah 
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sahadevah—Sahadeva; tatah—de Divaka; virah—um grande herói; 
brhadasvah—Brhada$va; atha—dele; bhànumàn—Bhànumaàn; pra- 
tikasvah—Pratikasva; bhanumatah—de Bhánumán; supra-tikah— 
Supratika; atha—depois disso; tat-sutah—o filho de Pratikasva. 


TRADUCAO 
Em seguida, de Diváka surgirá um: filho chamado Sahadeva, e 
de Sahadeva, um grande herói chamado Brhadasva. De Brhadasva 
virá Bhânumãn, e de Bhânumãn, Pratikasva. O filho de Pratikasva 
será Supratika. 
VERSO 12 


яп ANSA GISA JR | 
TARA GAR 1 


bhavità marudevo "tha 
sunaksatro "tha puskarah 

tasyântariksas tat-putrah 
sutapãs tad amitrajit 


bhavita—nascerá; marudevah—Marudeva; atha-—em seguida; su- 
naksatrah—Sunaksatra; atha—em seguida; puskarah—Puskara, o 
filho de Sunaksatra; tasya—de Puskara; antariksah—Antariksa; tat- 
putrah—seu filho; sutapah—Sutapa; tat—dele; amitrajit —um filho 
chamado Amitrajit. 

TRADUÇÃO 

Em seguida, de Supratika virá Marudeva, de Marudeva, Sunaksa- 
tra; de Sunaksatra, Puskara; e de Puskara, Antariksa. O filho de 
Antariksa será Sutapã, cujo filho será Amitrajit. 


VERSO 13 


челге enf fien mu | 
ттен a rt a ач; 18 


brhadrajas tu.tasyapi 
barhis tasmat krtañjayah 

ranañjayas tasya sutah 
safijayo bhavitã tatah 
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brhadrajah—Brhadraja; tu—mas; tasya api—de: Amitrajit;-bar- 
hih—Barhi; tasmát—de Bar] rtanjayah—Krtañijayá; ranañijayah— 
Ranañjaya; tasya—de Krtañjaya; sutah—filho; sañjayah—Sañjaya; 
bhavita—nascerá; tatah—de Ranañjaya. 


TRADUÇÃO 
De Amitrajit surgirá um filho chamado Brhadraja, de Brhadraja 
virá Barhi, e de Barhi virá Krtafijaya. O filho de Krtaijaya será co- 
nhecido como Ranaijaya, e dele virá um filho chamado Saijaya. 


VERSO 14 
теч Т атац: 9971: | 
аа: дабаа erra pst afr qe 0911 


tasmãc chakyo *tha Suddhodo 
langalas tat-sutah smrtah 

tatah prasenajit tasmát 
ksudrako bhavita tatah 


tasmat—de Sañjaya; sakyah—Sakya; atha—em seguida; Suddho- 
dah-—Suddhoda; làngalah—Làngala; tat-sutah—o filho de Suddhoda; 
smrtah—é famoso; tatah—dele; prasenajit—Prasenajit; tasmãt-—de 
Prasenajit; ksudrakah-—Ksudraka; bhavità—nascerá; tatah-—depois 
disso. 


TRADUÇÃO ` d 
De Sañjaya virá Ѕакуа, де Ѕакуа virá Suddhoda, e de Suddhoda 
virá Langala. De Lángala virá Prasenajit, e de Prasenajit, Ksudraka. 


VERSO 15 
ты ят таң Яя: | 
aña ята билет A mR: IA 


ranako bhavitã tasmãt 
surathas tanayas tatah 

sumitro náma nisthánta 
ete barhadbalanvayah 
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ranakah—Ranaka; bhavità—nascerá; tasmüt—de Ksudraka; sura: 
thah—de Suratha; tanayah—o filho; tatah—depois disso; sumitrah-— 
Sumitra, o filho de Suratha; nama—chamado; nistha-antah—o fim 
da dinastia; ete—todos os reis acima mencionados; barhadbala: 
апуауап—па dinastia do rei Brhadbala. 


TRADUÇÃO 
De Ksudraka virá Ranaka, de Ranaka virá Suratha, e de Suratha 


virá Sumitra, o último da dinastia. Esta é uma descrição da dinastia 
de Brhadbala. 


VERSO 16 


типи ба fiet wire | 
ЕЕН 


ікѕуйкӣпат ауат vamsah 
sumitrânto bhavisyati 

yatas tam prüpya rüjanam 
ѕатѕіһат prapsyati vai kalau 


iksvakunam—da dinastia do rei Iksvaku; ayam—isto (que foi des- 
crito); vamsah—descendentes; sumitra-antah—Sumitra sendo o últi- 
mo: rei dessa dinastia; bhavisyati—aparecerá no futuro, enquanto a 
Kali-yuga prossegue; yatah—porque; tam—ele, Mahàràja Sumitra; 
prapya—obtendo; rájánam—como rei naquela dinastia; saristham— 
desfecho; prâpsyati—atinge; vai—na verdade; kalau—no final da 
Kali-yuga. 


TRADUÇÃO 
O último rei da dinastia Iksvaku será Sumitra; depois de Sumitra, 


não mais haverá filhos na dinastia do deus do Sol, e assim a dinastia 
terminará. 





Neste ponto encerram-se 0s significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Segundo Capítulo, do S$rimad-Bhagavatam, intitulado 
“A dinastia de Kusa, o filho do Senhor Ramacandra”. 


[Canto 9, Cap. 12 


CAPÍTULO TREZE 
A dinastia de Maharaja Nimi 


Este capítulo descreve a dinastia na qual o grandioso e erudito 
Sábio Janaka nasceu. Trata-se da dinastia de Maharaja Nimi, que 
dizem ser filho de Iksváku. 

Ao dar início à realização de grandes sacrifícios, Maharája Nimi 
designou Vasistha para sacerdote principal, mas Vasistha recusou, 
pois já concordara em ser o sacerdote que realizaria um yajña para 
o Senhor Indra. Vasistha, portanto, pediu que Maharája Nimi espe- 
rasse até o término do sacrificio organizado pelo Senhor Indra, mas 
Maharája Nimi não esperou. Ele matutou: “A vida é muito curta, 
portanto, não há por que esperar.” Daí, escolheu outro sacerdote 
para realizar o yajña. Vasistha ficou muito irado contra o rei Nimi 
со amaldicoou com as seguintes palavras: **Que o teu corpo desmo- 
one.” Recebendo essa maldição, Maharaja Nimi, por sua vez, ficou 
muito irado, e revidou, dizendo: “Que o teu corpo também desmo- 
rone.”” Como resultado dessas maldições mútuas, ambos morreram. 
Após este episódio, Vasistha voltou'a nascer; tendo sido gerado por 
Mitra e Varuna, que ficaram agitados com Urvasi. 

Os sacerdotes que se ocuparam no sacrifício do rei Nimi preserva- 
ramo corpo dë Nimi èm substâncias químicas perfumadas. Termi- 
nado o sacrifício, os sacerdotes oraram a todos os semideuses que 
haviam comparecido à arena do vajhia, pedindo-lhes que restituíssem 
vida a Nimi, mas Maharája Nimi recusou-se a nascer novamente 
em corpo material porque considerava o corpo material ignóbil. 
Os grandes sábios, então, agitaram intensamente o corpo de Nimi 
€ como resultado disso, nasceu Janaka. 

O filho de Janaka foi Udavasu, cujo filho foi Nandivardhana. 
O filho de Nandivardhana foi Suketu, e seus descendentes apareceram 
na Seguinte sequencia: Devarata, Brhadratha, Mahavirya, Sudhrti, 
Dhrstaketu, Haryasva, Maru, Pratipaka, Krtaratha, Devamidha, 
Visruta, Mahadhrti, Krtiráta, Maharóma, Ѕуагпагота, Hrasvaro- 
та е Siradhvaja. Toda essa prole surgiu consecutivamente na'dinas- 
tia. De Siradhvaja, nasceu máe Sitadevi. O filho de Siradhvaja foi 
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Kusadhvaja, cujo filho foi Dharmadhvaja. Os filhos de Dharma- 
dhvaja foram Krtadhvaja e Mitadhvaja. O filho de Krtadhvaja foi 
Kesidhvaja, e o filho de Mitadhvaja foi Khandikya. Kesidhvaja foi 
uma alma auto-realizada, e seu filho foi Bhânumãn, cujos descen- 
dentes foram os seguintes: Satadyumna, Suci, Sanadvaja, Urjaketu, 
Aja, Purujit, Aristanemi, Srutáyu, Suparóvaka, Citraratha, Kse- 
mádhi, Samaratha, Satyaratha, Upaguru, Upagupta, Vasvananta, 
Yuyudha, Subhasana, Sruta, Jaya, Vijaya, Rta, Sunaka, Vitahavya, 
Dhrti, Bahulasva, Krti e Mahavasi. Todos esses filhos eram grandes 
personalidades autocontroladas. Esta é a lista completa de toda a 
dinastia. 


VERSO 1 


TA TA 
A d 
AAA A SRAN: N 


Sri-Suka uvaca 
nimir iksvaku-tanayo 
vasistham avrtartvijam 
ürabhya satram so 'py аһа 
sakrena prág vrto 'smi bhoh 


Sri-Sukah uvàca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; nimih—o rei Nimi; 
iksvaku-tanayah—o filho de Maharaja Iksvaku; vasistham—o grande 
sábio Vasistha; avrta—nomeou; rtvijam—como sacerdote principal 
do sacrifício; arabhya-—começando; satram—o sacrifício; sah—ele, 
Vasistha; api—também; .2ha—disse; Sakrena—pelo ¡Senhor. Indra; 
prak—antes; vrtah asmi—fui designado; bhoh—6 Maharaja Nimi. 


TRADUCAO 
Srila Sukadeva Gosvâmi disse: Após-dar início a sacrifícios, Ma- 
harája Nimi, o filho de Iksvaku, pediu que o grande sábio Vasistha 
assumisse o posto de sacerdote principal. Naquela ocasião, Vasistha 
respondeu: “Meu querido Maharaja Nimi, já aceitei o mesmo posto 
em um sacrifício começado pelo Senhor Indra." 





A dinastia de Maharaja Nimi 


VERSO 2 
а atra al AAA | 
aria aa «ізет аці! 


tam nirvartyagamisyami 

tüvan màm pratipalaya 
tüsnim àsid grha-patih 

so "pindrasyakaron makham 


tam-—aquele sacrifício; nirvartya—após terminar; dgamisyami— 
voltarei; ravat—até aquele momento; mám-—por mim (Vasistha); 
pratipalaya—espera; táisnim—calado; ásit—ficou; grha-patih—Ma- 
harája Nimi; sah-—ele, Vasistha; api—também; indrasya—do Senhor 
Indra; akarot—executou; makham-—o sacrificio. 








TRADUÇÃO 
“Retornarei aqui após terminar /0 yajãa organizado por Indra, 
Por favor, espera-me até que eu me exima dessa incumbência." 
Maháraja Nimi ficou calado, e Vasistha começou a realizar o ѕасгі- 
fício para o Senhor Indra. 





VERSO 3 


{чїйчөйї& Aaa SARA | 
RT AT 16: 1311 


nimis calam idam vidvan 
satram ürabhatàtmavan 

rtvigbhir aparais tavan 
nāgamad yāvaíā guruh 


nimih—Maharája Nimi; calam—fugaz, sujeita a acabar a qualquer 
momento; idam—esta (vida); vidvan—estando completamente in- 
formado deste. fato; satram-—o. sacrifício; arabhata—inaugurado; 
ütmavàn—uma  pessoa. auto-realizada; rtvigbhih— pelos sacerdotes; 
aparaih—outros, e não Vasistha; tâvai—por enquanto; na-—não; 
ügamat—retornava; yavata—o tempo em que; guruh-—seu mestre es- 
piritual (Vasistha). 
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TRADUÇÃO 
Mahárája Nimi, sendo uma alma auto-realizada, considerou que 
esta vida é fugaz. Portanto, ao invés de ficar esperando por Vasistha, 
ele começou a realizar o sacrifício com outros sacerdotes. 


SIGNIFICADO 

Cānakya Pandita diz que sarirar ksana-vidhvamsi kalpánta-sthayi- 
no gunah: “No mundo material, a vida pode terminar a qualquer 
momento, mas se durante esta vida a pessoa fizer algo útil, esta qua- 
lificação é registrada eternamente na história.” Eis uma grande per- 
sonalidade, Maharaja Nimi, que conhecia este fato. Na forma de 
vida humana; devem-se realizar atividades de uma maneira tal que, 
no fim, possa-se voltar ao lar, voltar ao Supremo. Isto é auto-realização. 


VERSO 4 


Ra de daa qe 
"pa qaam E ficam: 11 ә 1 


sisya-vyatikramam viksya 
tam nirvartyâgato guruh 

asapat patatad deho 
nimeh pandita-mâninah 


Sisya-vyatikramam—0o discípulo desviando-se da ordem do guru; 
viksya—observando; tam-—a realização de yajfia para Indra; nirvar- 
tya—após terminar; dgatah-— quando ele retornou; guruh—Vasistha 
Muni; asapat—amaldigoou Nimi Maharaja; patatat—que desmoro- 
ne; dehah—o corpo material; nimeh—de Maharája Nimi; pandita- 
maáninah—que se considera tão erudito (chegando a desobedecer à 
ordem do seu mestre espiritual). 


TRADUÇÃO 
Após realizar o sacrifício para o rei Indra, o mestré espiritual Va- 
sistha retornou e descobriu que seu discípulo Maharaja Nimi havia 
desobedecido às suas instrucóes. Assim, Vasistha amaldicoou-o com 
as seguintes palavras: **Que 0 corpo material de Nimi, que se consi- 
dera um erudito, desmorone imediatamente.”” 





A dinastia de Maharaja Nimi 
VERSO 5 


бибй: ябаа. mi as | 
пй a A tar estro: UM 1 


nimih pratidadau süparn 
gurave 'dharma-vartine 
tavàpi patatad deho 
lobhüd dharmam ajànatah 


nimih=Maharaja Nimi; pratidadau $ápam—partiu para a desfor- 
ra; gurave—contra o seu mestre espiritual, Vasistha; adharma-vartine— 
que foi induzido a violar os principios religiosos (porque ele amaldi- 
€00u seu discípulo inocente); /ava—teu; api—também; patatát--que 
desmorone; dehah-—o corpo; lobhat-—devido à cobiça; dharmam 
princípios religiosos; ajanatah— nào conhecendo: 


TRADUÇÃO 


Como havia sido amaldiçoado desarrazoadamente, pois ele não 
cometera nenhuma ofensa, Maháraja Nimi tirou desforra da afronta: 
“Com o propósito de receber remuneração do rei dos céus”, e 
ele, “perdeste tua inteligência religiosa. Portanto, lanço essa maldi- 
ção: teu corpo também desmoronará.”” 





SIGNIFICADO 

É princípio religioso de um brahmana que ele nunca deve serco- 
biçoso. Neste caso, entretanto, 'a troco de atraentes remunerações 
do rei-dos céus, Vasistha negligenciou o pedido feito por Maharaja 
Nimi neste planeta, e quando Nimi realizava o sacrifício com outros 
sacerdotes, Vasistha amaldiçoou-o desarrazoadamente. Quando alguém 
fica infectado por atividades contaminadas, seu poder, material ou 
espiritual, se reduz. Embora fosse o mestre espiritual de Mahárája 
Nimi, devido à sua cobiça, Vasistha acabou caindo. 


VERSO 6 
e ora g 
geri xi ux fico: | 
firmes sien ` mfiarag: 11 4 
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йу utsasárja svarh deham 
nimir adhyatma-kovidah 

mitra-varunayor jajñe 
urvasyam prapitàmahah 


iti—assim; utsasarja—abandonou; svam—seu próprio; deham— 
corpo; nimih—Maharaja Nimi; adhyatma-kovidah—plenamente ver- 
sado em conhecimento espiritual; mitra-varunayoh—do sémen de 
Mitra e Varuna (ejaculado ao verem a-beleza de Urvast); jajrie— 
nasceu; urvasyam-—através de Urvasi, uma prostituta do reino celes- 
tial; prapitamahah— V asistha, que era conhecido: como o bisavô. 


TRADUÇÃO 
Após pronunciar essas palavras, Mahárâãja Nimi, que era hábil 
na ciência do conhecimento espiritual, abandonou seu corpo. Vasis- 
tha, o bisavó, também abandonou o seu corpo, porém, através do 
sêmen que Mitra e Varuna ejacularam quando viram Urvagi, ele 
nasceu novamente. 


SIGNIFICADO 

Mitra e Varuna-casualmente encontraram-se com Urvasi, a mais 
bela prostituta:do reino celestial, e ficaram luxuriosos. Porque eram 
grandes santos, eles tentaram controlar sua luxúria, mas: nào conse- 
guiram atingir seu objetivo, e acabaram ejaculando. O semên que 
foi cuidadosamente guardado em um cântaro, propiciou o nascimento 
de Vasistha. 

VERSO 7 


TAL ER A ÍA: | 
AAA ч ZA: AAA 11 ә 11 


gandha-vastusu tad-deham 
nidhàya muni-sattamàh 

samáâpte satra-yãge ca 
deván âcuh samagatan 


gandha-vastusu-—em substâncias muito fragrantes; tat-deham—o 
corpo de Mahàràja Nimi; nidhaya—tendo preservado; muni-satta- 
máh—todos os grandes sábios ali reunidos; samàpte satra-yage—no 
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final do sacrifício conhecido pelo nome Satra; ca—também; devân-— 
d todos os semideuses; 2cuh—pediram ou falaram; samagatan—que 
estavam ali reunidos. 


TRADUÇÃO 
"Durante a realização do yajfia, o corpo deixado por Maharaja 
Nimi ficou sendo conservado em substâncias fragrantes, e no final 
do Satra-yàga, os grandes santos e brâhmanas fizeram o seguinte pe- 
dido a todos os semideuses ali reunidos. 


VERSO 3 


a Rd a дая AÑ ( 
AA fA: те ат A TATAN N c l 


rüjfio jivatu deho "yam 
prasannüh prabhavo yadi 
tathety ukte nimih pràha 
mà bhün me deha-bandhanam 


rajñah—=do rei; jivatu-—possa reviver; dehah ayam—esteè corpo 
(agora preservado); prasannāh—muito satisfeitos prabhavah--todos 
capazes de fazê-lo; yadi—se; tatha—que seja as: 'j—assim; ukte— 
quando foi respondido (pelos semideuses); nimih— Maharaja Nimi; 
praha—disse; mà bhüt—nào façais isso; me—minha; deha-bandha- 


nam-—volta ao aprisionamento em um corpo material. 


TRADUÇÃO 
“Se estiverdes satisfeitos com o sacrifício e se realmente fordes ca- 
pazes de fazê-lo, por favor, trazei Maharaja Nimi de volta à vida 
nesse corpo.” Os semideuses concordaram com o pedido dos sábios, 
mas Maharája Nimi disse: “Por favor, não me aprisioneis novamente 
em um corpo material!” 


SIGNIFICADO 
Os semideuses estão em uma posição muitíssimo superior à dos 
seres humanos. Portanto, embora também fossem brāhmanas pode- 
rosos, os grandes santos e sábios pediram que os semideuses fizessem 
O corpo de Maharaja Nimi reviver, corpo este que fora preservado 
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em: vários bálsamos aromáticos. Ninguém deve pensar que os semi 
deuses são poderosos apenas em desfrutar dos sentidos; eles também 
são poderosos em proezas tais como ressuscitar um corpo morto, 
Existem muitos desses exemplos na literatura védica. Por exemplo, 
de acordo com a história de Savitri e Satyavan, Satyavan morreu € 
estava sendo levado por Yamarája, porém, a pedido de sua esposa, 
Sávitri, Satyaván foi revivido no mesmo corpo. Este é um fato im- 
portante sobre o poder dos semideuses. 


VERSO 9 


qe aia araña бїтєп: | 
a a ga ча: 1911 


yasya yogam na vüfichanti 
viyoga-bhaya-kátarah 

bhajanti caranümbhojam 
munayo hari-medhasah 


yasya—com o corpo; yogam--contacto; na—nào; várichanti—os 
jñanis desejam; viyoga-bhaya-kátarah—temendo abandonar o corpo 
novamente; bhajanti—oferecem. transcendental 'servico amoroso; 
carana-ambhojam-—aos pés de lótus do Senhor; munayah—grandes 
pessoas santas; hari-medhasah—cuja inteligéncia está sempre absorta 
em pensar em Hari, a Suprema Personalidade de Deus. 





TRADUÇÃO 
Mahárája Nimi continuou: De um-modo geral, os mãyávâdis não 
querem voltar a aceitar um corpo material porque temem ter de 
deixá-lo novamente. Mas os devotos cuja inteligência está sempre re- 
pleta de serviço ao Senhor não têm esse medo. Na verdade, eles tiram 
proveito do corpo para prestar transcendental serviço amoroso. 





SIGNIFICADO 
Маһагаўа Мїтї não quis aceitar um corpo material, que seria 
causa de cativeiro; porque era-devoto, ele queria um corpo com o 
qual pudesse prestar serviço devocional ao Senhor. Srila Bhaktivinoda 
Thákura canta: 


A dinastia de Maharaja Nimi 


janmãobi more icchã yadi tora 
bhakta-grhe jani janma ha-u mora 

Kita-janma ha-u yathã tuyà dàsa 
b 
"Meu Senhor, se desejais que eu nasça e aceite um corpo material 
novamente, por favor, fazei-me o seguinte favor: permiti que eu 
hasça na casa de Vosso servo e devoto. Neste caso, nào me importa 
se.eu nasco mesmo como uma criatura táo insignificante como um 
inseto.” Sri Caitanya Maháprabhu também disse: 


na dhanarh na janarm na sundarim 
kavitam vã jagadisa kamaye 

mama janmani janmanisvare 
bhavatàd bhaktir ahaituki tvayi 


**Ó Senhor do Universo, nào desejo riqueza material, seguidores ma- 
terialistas, bela esposa ou atividades fruitivas descritas em linguagem 
florida. Tudo o que desejo, vida após vida, é o imotivado serviço 
devocional a Ti." (Siksastaka 4) Dizendo “'vida após vida" (janmani 
Janmani), o Senhor não Se referia a um nascimento ordinário, mas 
a um nascimento no qual a pessoa lembra-se dos pés de lótus do 
Senhor. Semelhante corpo é desejável. O devoto não pensa como 
OS yogis e os jfiânis, que não aceitam um corpo material, mas querem 
tornar-se unos com a refulgência impessoal Brahman. O devoto não 
gosta dessa idéia. Ao contrário, ele aceitará qualquer corpo, mate- 
rial ou espiritual, pois deseja apenas servir ao Senhor. Esta é a ver- 
dadeira liberação. 

» Se alguém possui forte desejo de servir realmente ao Senhor, mesmo. 
que aceite um corpo material, não vê motivo de ansiedade, pois o 
devoto, mesmo em um corpo material, é uma alma liberada, Confirma 
isto Srila Rúpa Gosvâmi: 


ihã yasya harer dásye 
Kkarmanã manasã girã 

nikhilasv apy avasthasu 
Jivan-muktah sa ucyate 


“Aquele que, com seu corpo, mente, inteligência e palavras, age 
em consciência de Krsna (ou, em outras palavras, a serviço de Krsna), 
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é uma pessoa liberada mesmo dentro do mundo material, embora 
possa ocupar-se em muitas-atividades aparentemente materiais.” O 
desejo de servir ao Senhor define a pessoa como liberada, seja qual 
for sua situação de vida, quer ela esteja num corpo espiritual ou 
пит corpo material. Em um corpo espiritual, o devoto torna-se 
um associado direto do Senhor, porém, muito embora tenha-se a пі 
tida impressão de que o devoto esteja em um corpo material, ele é 
sempre liberado e está' ocupado a serviço do Senhor da mesma mas 
neira que um devoto de Vaikunthaloka. Não há diferenças. Está dito 
que sadhur jivo và maro và. Quer o devoto esteja vivo ou morto, 
seu único interesse é servir ao Senhor. Tyaktvã deham punar janma 
naiti müm eti. Ao abandonar o seu corpo, ele torna-se diretamente 
um associado do Senhore O serve, embora exerça essa mesma ativi. 
dade mesmo em um corpo material no mundo material 

Para o devoto não há dor, prazer ou perfeição materiais. Pode-se 
argumentar que, na hora da morte, o devoto também sofre porque 
tem de abandonar seu corpo material. Mas a este respeito pode-se 
dar'o-exemplo de que, em: sua: boca, uma gata pode carregar um 
rato e também pode carregar um filhote. Tanto'o rato quanto o fi- 
lhote são carregados na mesma boca, mas a situação do rato é dife- 
rente da do filhote. Ao abandonar seu corpo (tyaktvã deham), o 
devoto está pronto para voltar ao lar, para voltar ao Supremo. Logo, 
sua situação na-certa é diferente daquela de outra pessoa que está 
sendo levada para ser punida por Yamarãja. A pessoa cuja inteligên- 
cia sempre se concentra no serviço ao Senhor não teme aceitar um 
corpo material, ao passo que o não-devoto, não tendo ocupação 
no serviço ao Senhor, teme muito aceitar um corpo material ou 
abandonar: seu corpo atual. Portanto, devemos seguir as instruções 
de Caitanya Maháprabhu: mama janmani janmanisvare bhavatad 
bhaktir ahaituki tvayi. Não importa se recebemos um corpo mate- 
rial ou um corpo espiritual; devemos ter apenas a ambição de servir 
à Suprema Personalidade de Deus. 





VERSO 10 


Wi umas pet d 
aina A eA T 121 
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deham nàvarurutse "hari 
duhkha-Soka-bhayavaham 

sarvatrásya yato mrtyur 
matsyânâm udake yathã 


deham-—um corpo material; na—não; avarurutse—desejo aceitar; 
aham-—eu; duhkha-Soka-bhaya-avaham— que é a causa de toda classe 
de aflição, lamentação e medo; sarvatra—sempre e em toda parte 
deste Universo; asya—das entidades vivas que aceitaram corpos 
imateriais; vatah—porque; mrtyuh—morte; matsyânâm—do peixe; 
С udake—vivendo na água; yathà—como. 


TRADUÇÃO 
* Não desejo aceitar um corpo material, pois, em qualquer parte 
do Universo, tal corpo é fonte de toda a aflição, lamentação e medo, 
“assim como o é para um peixe na água, que vive sempre em ansiedade 
porque tem medo de morrer. 





IFICADO 

O corpo material, seja no sistema planetário superior ou inferior, 
está destinado a morrer. No sistema planetário inferior, ou nas espé- 
(сіе de vida inferior, pode-se morrer logo, e nos planetas superiores, 
ou nas espécies superiores, pode-se viver por muito e muito tempo, 
таз а morte é inevitável. Deve-se entender este fato. Na forma de 
vida humana, deve-se aproveitar a oportunidade e pôr fim a nasci- 
mentos, morte, velhice e doenças, realizando tapasya. Esta é a meta 
da civilização humana: acabar com os repetidos nascimentos e mortes, 
chamados mrtyu-sarhsãra-vartmani. Isto pode ser feito apenas quando 
alguém é consciente de Krsna, ou alcançou o serviço aos pés de lótus 
do Senhor. Caso contrário, a pessoa deve apodrecer neste mundo 
imaterial, aceitando corpos materiais sujeitos a nascimentos, morte, 
velhice e doenças. 

O exemplo dado aqui é que a água é um ótimo lugar para o peixe, 
mas o peixe nunca está livre da ansiedade relacionada com a morte, 
pois-os peixes grandes sempre-estão querendo comer os peixes: pe- 
quenos. Phaigūni tatra mahatâm: todas as entidades vivas são co- 
midas por entidades vivas maiores. Este é o processo da natureza 
material. 
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ahastáni sahastànam 
apadâni catus-padam 

phalgüni tatra mahatàm 
Jivo jivasya jivanam 


“Aqueles que são desprovidos de mãos são presas daqueles que têm 
mãos; aqueles que são desprovidos de pernas são presas para Os 
quadrúpedes. O fraco é a subsistência do forte, e é regra geral que 
um ser vivo é alimento para outro.” (Bhag. 1.13.47) A Suprema 
Personalidade de Deus criou o mundo material de tal maneira que 
uma entidade viva é alimento para outra. Assim, há uma luta pela 
existéncia; porém, embora falemos da sobrevivéncia do mais apto, 
sem tornar-se devoto. do Senhor, ninguém pode escapar da morte. 
Нагіт vinã naiva srtim taranti: sem tornar-se devoto, ninguém pode 
escapar do ciclo de nascimentos e mortes. Isto também é confirmado 
no Bhagavad-gitã (9.3). Aprápya тат nivartante mrtyu-samsãra- 
vartmani. Quem não se refugia nos pés de lótus de Krsna decerto 
tem de ficar subindo e descendo no ciclo de nascimentos e mortes. 


VERSO 11 


qaas: 
Ra serai 918 91999 зета 1 
seimfriarest afastsenenefera: 112 211 


devà ücuh 
videha usyatàm kamam 
locanesu saririna 
unmesana-nimesabhyam 
laksito *dhyatma-samsthitah 





devàh ücufr—os semideuses disseram; videhah—sem nenhum corpo 
material; usyatâm-—vive; kâmam-—como desejares; locanesu—na 
visão; Saririnâm-=daqueles que têm corpos materiais; unmesana- 
nimesabhyâm-—torna-te manifesto ou imanifesto, como desejares; 
laksitah—sendo visto; adhyatma-samsthitah—situado em um corpo 
espiritual. 





A dinastia de Маһагаја Nimi 


TRADUCAO 
7 Os semideuses disseram: Maháraja Nimi, podes viver sem um 
material, ou seja, podes viver em um corpo espiritual, como 
um associado pessoal da Suprema Personalidade de Deus. De acordo 
im o teu desejo, podes ser manifesto ou imanifesto para as pessoas 
'omuns, materialmente corporificadas. 


SIGNIFICADO 

Os semideuses queriam que Mahārāja Nimi voltasse à vida, mas 
ele não quis aceitar outro corpo material, Nessas circunstâncias, os 
Semideuses, tendo sido solicitados pelas pessoas santas, deram-lhe 
a bênção de que ele poderia permanecer em seu corpo espiritual. 
Existem duas classes de corpos espirituais, como geralmente 'com- 
preendem os homens comuns.:O termo “'corpo espiritual” às vezes 
é aplicado a um corpo de fantasma, Um homem ímpio que morre 
“após atividades pecaminosas às vezes é condenado a não. possuir 
Jum corpo material grosseiro, composto de cinco elementos materiais, 
tendo, então, de viver em um corpo sutil, formado de mente, inteli- 
ência e ego. Entretanto, como se explica no Bhagavad-gitã, os de- 
votos podem abandonar o corpo material e alcançar um corpo espi- 
ritual; que é livre-de todos os estigmas materiais, grosseiros ow sutis 
(byaktvã deharn punar janma naiti mam etiso “rjuna) Assim, os se- 
mideuses deram ao rei Nimi a bênção de que ele poderia permanecer 
ëm um corpo puramente: espiritual, livre de toda a contaminação 
imaterial grosseira ou sutil. 

De acordo com o Seu próprio desejo transcendental, a Suprema 
Personalidade de Deus é visível ou invisível; igualmente, um devoto, 
sendo jivan-mukta, pode ou não ser visto, como ele preferir. Como 
se afirma no Bhagavad-gitã, naham prakasah sarvasya yogamāyā- 
samávrtah: A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, não Se mani- 
festa a toda e qualquer pessoa. Para o homem comum, Ele é invisível. 
Atah sri-krsna-nàmüdi na bhaved grühyam indriyaih: Krsna e Seu 
mome, fama, qualidades e parafernália não podem ser entendidos 
materialmente. Quem não é avançado em vida espiritual (sevonmukhe 
hi jihvadau), náo pode ver Krsna. Portanto, a habilidade de alguém 
ver Krsna depende da misericórdia de Krsna. O mesmo privilégio 
de ser visível ou invisível de acordo com o seu próprio desejo foi ou- 
torgado a Mahãraja Nimi. Assim, ele;passou a viver em seu corpo 
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espiritual original, como um associado' da Suprema Personalidade 
de'Deus. 


VERSO 12 
SRI JU META НЕЧ: | 
i meg: f жин: mum dall 


arüjaka-bhayam nFnüm 
manyamünda maharsayah 

deham mamanthuh sma nimeh 
kumáàrah samajàyata 


arajaka-bhayam—devido'ao medo do perigo de um governo anár- 
quico; nFnàm-—para a população em geral; manyamánah—ponde: 
rando essa situação; mahã-rsayah—os grandes sábios; deham-—o 
corpo; mamanthuh-—agitaram; sma—no passado; nimeh—de Maha- 
raja Nimi; kumarah—um filho; samajayata—assim nasceu. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, para que a população fosse salva do perigo de um 
governo anárquico, os sábios agitaram o corpo material de Mahá- 
rája Nimi, do qual, como resultado, nasceu um filho. 


SIGNIFICADO 

Arâjaka-bhayam. Se o governo é instável e' desorganizado, há o 
perigo de a população ficar temerosa. No momento atual, esse perigo 
sempre existe devido ao governo pelo povo. Aqui, podemos ver que 
os'grandes' sábios obtiveram do corpo material de Nimi um filho 
para guiar oscidadãos adequadamente, pois essa orientação é dever 
do-ksatriva: Ksatriya é aquele que impede que os direitos dos ci- 
dadãos sejam violados. No: dito governo do povo, não há um rei 
ksatriya treinado: Logo que uma pessoa influente consegue os votos, 
ela torna-se ministro ou presidente, sem receber nenhuma instrução 
dos brahmanas eruditos, entendidos nos sastras. Na verdade, vemos 
que, em alguns países, o governo muda de um para outro partido, 
e portanto os homens encarregados de governar estão mais interessa- 
dos em proteger sua posição do que em zelar pela felicidade dos ci- 
dadãos. A civilização védica prefere a monarquia. As pessoas gostavam 
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do governo do Senhor Râmacandra; do governo de Maharája Yu- 


"dhisthira e dos governos de Maháràja Pariksit, Mahárája Ambarisa 


e Maharaja Prahlada: Existem muitos exemplos de excelentes gover- 
hos conduzidos por monarcas. Gradualmente, o governo democrático 

já se tornando incapaz de satisfazer os anseios da população, e 
disto resulta que alguns grupos estão tentando eleger um ditador. 
Uma ditadura é o: mesmo que uma monarquia sem um lider treina- 
do. Na verdade, a população será feliz quando um líder treinado, 
Seja um monarca ou um ditador, assumir-controle do governo e re- 
ger a população de acordo com as leis estabelecidas nas escrituras 
autorizadas. 


VERSO 13 


едят а: уут 98 ака: | 
AR mara a A AA 19310 


janmanà janakah so "bhüd 
vaidehas tu videhajah 

mithilo mathanã; jato 
mithilà yena nirmità 


janmanã-—pelo nascimento; janakah-—nascido de maneira inco- 
mum, e não pelo processo habitual; sah—ele; abhiit—tornou-se; 
vaidehah—também conhecido como Vaideha; tu-—mas; videha-jah— 
porque nasceu do corpo de Mahárája Nimi,/que havia deixado o 
Seu corpo material; mithilah—também tornou-se conhecido como 
Mithila; mathanãt-—porque nasceu ao agitarem o corpo de seu pai; 
Jâtah—assim nascido; mithilà—o reino chamado Mithilà; yena— 
por quem (Janaka); nirmita—4oi construído: 


TRADUÇÃO 
Visto que nasceu de maneira inabitual, o filho foi chamado de Ja- 
naka, e porque nasceu do corpo morto de seu pai, era conhecido 
como Vaideha. Como nasceu ao ser batido o corpo material de seu 
pai, ele era conhecido como Mithila, e porque quando era o rei Mi- 
thila construiu uma cidade, a cidade foi chamada Mithila. 
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VERSO 14 


TARTA SARA: 
ач: aee a a їч! 


tasmad udavasus tasya 

putro *bhún nandivardhanah 
tatah suketus tasyapi 

devarüto mahipate 


tasmát—de Mithila; udavasuh—um filho chamado Udavasu; tasya-- 
dele (Udàávasu); putrah—filho; abhüt—nasceu; nandivardhanah— 
Nandivardhana; tatah-—dele (Nandivardhana); suketuh—um filho 
chamado Suketu; tasya—dele (Suketu); api—também; devarátah= 
um filho chamado Devaráta; mahipate—ó rei Pariksit. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, de Mithila surgiu um filho chamado Udavasu, de 
Udavasu, Nandivardhana, de Nandivardhana, Suketu; e de Suketu, 
Devaráta. 


VERSO 15 


TO AE a: gR | 
qual 


A LAN 


tasmad brhadrathas tasya 
mahaviryah sudhrt-pita 

sudhrter dhrstaketur vai 
haryasvo "tha marus tatah 


tasmat—de Devaràta; brhadrathah—um filho chamado Brhadratha; 
tasya—dele (Brhadratha); mahaviryah—um filho chamado Mahavirya; 
sudhrt-pitã--ele tornou-se o pai do rei Sudhrti; sudhrteh-=de Sus 
dhrti; dhrstaketuh-=um filho chamado Dhrstaketu; vai—na verda- 
de; haryasvah—seu filho foi Harya$va; atha-—depois disso; maruh-= 
Maru; tatah—em seguida. 


Verso 17] A dinastia de Mahārāja Nimi 


и TRADUCAO 

De Devaráta veio um filho chamado Brhadratha e deste, um filho 
chamado Mahávirya, que se tornou o pai de Sudhrti. O filho de 
Sudhrti era conhecido como Dhrstaketu, e de Dhrstaketu veio Harya- 
$va. De Harya$va veio um filho chamado Maru. 


VERSO 16 


Tü: aa: ӘЙ a: | 
eaa gi Risa mR: N 


maroh pratipakas tasmaj 
jatah krtaratho yatah 

devamidhas tasya putro 
visruto “tha mahadhrtih 


maroh—de Maru; pratipakah—um: filho chamado Pratipaka; 
tasmãt-—de Pratipaka; jatah-—nasceu; krtarathah—um filho chamado 
Krtaratha; yatah—e de Krtaratha; devamidhah—Devamidha; tasya— 
de Devamidha; putrah—um filho; visrutah—Nisruta; atha-—dele; 
mahadhrtih—um filho chamado Mahádhrti. 


TRADUÇÃO 
O filho de Maru foi Pratipaka, e o filho de Pratipaka foi Krta- 
ratha. De Krtaratha veio Devamidha; de Devamidha, Visruta; e de 
Visruta, Mahadhrti. 


VERSO 17 


Efraim ega: 1 
aim тетет gmt SAO 


krtiratas tatas tasman 
maharomá ca tat-sutah 

Svarnaromã sutas tasya 
hrasvaromà vyajayata 
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krtiratah—Krtiràta; tatah—de Mahadhrti; tasmat—de Krtirata; 
mahãromã-—um filho chamado Maháromã; ca--também; tat-sutah-— 
seu filho; svarnaroma-—Svarnaromaã; sutah tasya-—seu filho; hrasva- 
romá—Hrasvaroma; vyajayata—todos nasceram. 





TRADUÇÃO 
De Mahádhrti nasceu um filho chamado Krtiráta, de Krtiráta 
nasceu Maháromã, de Mahãromã' veio um filho chamado Svarna- 
romã, e de Svarnaromã veio Hrasvaromã. 


VERSO 18 


ам: cet mt ara ane mt | 
viter faeit sr re acer: ea: M$) 


tatah Siradhvajo jajñe 
yajñartham karsato mahim 
sitã Sirâgrato jatã 
tasmãt Siradhvajah smrtah 


tatah—de Hrasvaromá; siradhvajah-—um filho chamado Siradhvaja; 
Jajfie—nasceu; yajria-artham-—para realizar sacrifícios; karsatah-—en- 
quanto arava o campo; mahim—a terra; sità—màe Sità, esposa do 
Senhor Rámacandra; sira-agratah—da parte dianteira do arado; 
Jata—nasceu; tasmát—portanto; Siradhvajah—era conhecido como 
Siradhvaja; smrtah—célebre. 





TRADUÇÃO 
De Hrasvaromã veio um filho chamado Siradhvaja [também cha- 
mado Janaka]. Quando Siradhvaja estava arando um campo, da 
parte dianteira de seu arado [Sira] apareceu uma filha chamada Sitã- 
devi, que mais tarde tornou-se a esposa do Senhor Ramacandra. 
Assim, ele era conhecido como Siradhvaja. 


VERSO 19 


FINGE улей AAN T: l 
mae aa 12311 


A dinastia de Maharaja Nimi 


kusadhvajas tasya putras 
tato dharmadhvajo nrpah 
dharmadhvajasya dvau putrau 
krtadhvaja-mitadhvajau 


|» kusadhvajah—Kusadhvaja; tasya-—de Siradhvaja; putrah+tilho; 
tatah—dele; dharmadhvajah—Dharmadhvaja; nrpah—o rei 
nadhvajasya—deste Dharmadhvaja;  dvau—dois; putrau—filhos; 
krtadhvaja-mitadhvajau— Krtadhvaja e Mitadhvaja. 
T 
TRADUÇÃO 

O filho de Siradhvaja foi Kusadhvaja, e o filho de Kusadhvaja 
foi o rei Dharmadhvaja, que teve dois filhos, a saber, Krtadhvaja 
e Mitadhvaja. 


VERSOS 20-21 


этен: «беттейт! 


graag RARE: 114911 
apa ra AA | 
aaa PASA TRA 


krtadhvajat. kesidhvajah 
khándikyas tu mitadhvajat 

krtadhvaja-suto rájann 
atma-vidya-visaradah 


khândikyah karma-tattva-jho 
bhitah kesidhvajad drutah 

bhanumarhs tasya putro 'bhüc 
chatadyumnas tu tat-sutah 


krtadhvajat—de Krtadhvaja; kesidhvajah—um filho chamado 
Kesidhvaja; khandikyah tu—também um filho chamado Khândikya; 
mita-dhvajat-—de Mitadhvaja; krtadhvaja-sutah--o-filho de Krta- 
dhvaja; rãjan—ó rei; atma-vidy iradah—perito na ciência trans- 
cendental; khandikyah—o rei Khandikya; Karma-tattva-jriah —hábil 
nas cerimônias ritualísticas védicas; bhitah—temendo; kesidhvajat—por 
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causa de Kesidhvaja; drutah--ele fugiu; bhânuman—Bhanuman; 
tasya—de Keásidhvaja; putrah—filho; abhiit —houve; Satadyumnah— 
Satadyumna; tu—mas; tat-sutah—o filho de Bhànumàn. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, © filho de Krtadhvaja foi Kesidhvaja, e o 
filho de Mitadhvaja foi Khándikya. O filho de Krtadhvaja era peris 
to em conhecimento espiritual, e o filho de Mitadhvaja era hábil 
em cerimônias ritualísticas védicas. Khandikya fugiu com medo de 
Kesidhvaja. O filho de Kesidhvaja foi Bhanumán, e o filho de Bhà- 
numán foi Satadyumna. 





VERSO 22 


TATA, 99219: 8915494 1 
sra: ems gef usa 


Sucis tu tanayas tasmát 
sanadvàjah suto "bhavat 
ürjaketuh sanadvajád 
ajo *tha purujit sutah 


Sucihi—Suci; tu—mas; tanayah—um filho; tasmat—dele; sana- 
dvàjah—Sanadvàja; sutah—um filho; abhavat—nasceu; ürjaketuh— 
Urjaketu; sanadvajat—de Sanadvája; ajah—=Aja; atha—em segui- 
da; purujit—Purujit; sutah-—um: filho. 


TRADUÇÃO 
O filho de Satadyumna chamava-se Suci, De Suci, nasceu Sana- 
dvāja, e de Sanadvaja veio um filho chamado Ürjaketu. O filho de 
Urjaketu foi Aja, e o filho de Aja foi Purujit. 





VERSO 23 
IAEA. ARRE: 1 
ara a ARRE 1 


aristanemis tasyapi 
srutâyus tat suparsvakah 


A dinastia de Maháraja Nimi 


tatas citraratho yasya 
ksemadhir mithiladhipah 


aristanemih—Aristanemi; tasya api—também de Purujit; srutayuh— 
um filho chamado Srutáyu; tat—e dele; supar$vakah—Supár$vaka; 
fatah—de Suparsvaka; citrarathah—Citraratha;  yasya—de quem 
(Citraratha); ksemadhih—Ksemadhi; mithila-adhipah—tornou-se o 
Tei de Mithilà. 


$ TRADUÇÃO 

O filho de Purujit foi Aristanemi, cujo filho foi Srutayu. гих 
tàyu gerou um filho chamado Suparsvaka, e Supár$vaka gerou Ci- 
traratha. O filho de Citraratha foi Ksemadhi, que se tornou o rei 
de Mithila. 


VERSO 24 


o o d 
ARAS 11811 


tasmãt samarathas tasya 
sutah satyarathas tatah 

asid upagurus tasmad 
upagupto "agni-sambhavah 


tasmüt—de Ksemaàdhi; samarathah—um filho chamado Samara- 
tha; rasya—de Samaratha; sutah—filho; satyarathah—Satyaratha; 
tatah—dele (Satyaratha); àsit—nasceu; upaguruh—U paguru; 
tasmàt—dele; upaguptah—Upagupta; agni-sambhavah—uma expan- 
são parcial do deus do fogo. 


TRADUÇÃO 
O filho de Ksemadhi foi Samaratha, cujo filho foi Satyaratha. 
O filho de Satyaratha foi Upaguru, e o filho de Upaguru foi Upa- 
gupta, uma expansão parcial do deus do fogo. 


VERSO 25 


A AA E A EAT | 
RR AA SATA: 99: RAN 
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vasvananto “tha tat-putro 
yuyudho yat subhàsanah 

$rutas tato jayas tasmãd 
vijayo 'smãd rtah sutah 


vasvanantah— VN asvananta; atha—em seguida (o filho de Upagup: 
ta); tat-putrah—seu filho; yuyudhah—chamado Yuyudha; yal= 
de Yuyudha; subhasanah—um filho chamado Subhasana; $rutah 
tatah—e o filho de Subhasana foi Sruta; jayah tasmat—o filho de 
Sruta foi Jaya; vijayah-—um filho chamado Vijaya; asmãt-—de Jaya; 
rtah—Rta; sutah—um filho. 


TRADUÇÃO 
O filho de Upagupta foi Vasvananta, o filho de Vasvananta foi 
Yuyudha, o filho de Yuyudha foi Subhasana, e o filho de Subha- 
sana foi Sruta. O filho de Sruta foi Jaya, de quem surgiu Vijaya. 
O filho de Vijaya foi Rta. 


VERSO 26 


эттей э. ee amas | 
aa aa йг дий NRAN 


Sunakas tat-suto jajrie 
vitahavyo dhrtis tatah 

bahulàsvo dhrtes tasya 
krtir asya mahàvasr 


Sunakah—Sunaka; tat-sutah-—o filho de Rta; jajrie—nasceu; vita- 
havyah— Vitahavya; dhrtih—Dhrti; tatah—o filho de Vitahavya; ba 
hulasvah-—Bahulasva; dhrteh-—-de Dhrti; tasya—seu filhoy' krtih— 


Krti; asya—de Krti;: mahàüvasi—nasceu 'um filho-chamado Mahá- 
vasi. 


TRADUCAO 
O filho de Rta foi Śunaka, o filho de Sunaka foi Vitahavya, o 
filho de Vitahavya foi Dhrti, e o filho de Dhrti foi Bahulasva. O 
filho de Bahulasva foi Krti, cujo filho foi Mahávasi. 


A dinastia de Mahárája Nimi 


VERSO 27 


wa a ER 
¡Moaña йы JRR IRON 


ete vai maithila rajann 
atma-vidya-visaradah 

yogesvara-prasadena 
dvandvair muktã grhesv api 


'ete—todos: eles; vai—na verdade; maithilah—os descendentes de 
Mithila; rajan—ó rei; dtma-vidya-visaradah—hábeis no conhecimento 
espiritual; yogesvara-prasadena—pela graga de Y ogesvara, a Suprema 
Personalidade de Deus, Krsna; dvandvaih muktah—todos eles esta- 
vam livres da dualidade existente no mundo material; grhesu api— 
embora vivessem no lar. 


TRADUÇÃO 


Sukadeva Gosvami disse: Meu querido rei Pariksit, todos os reis 
da dinastia de Mithila conheciam por completo sua identidade espi- 
ritual. Portanto, muito embora vivessem no lar, estavam livres da 
dualidade presente na existência material. 


SIGNIFICADO 
Este mundo material chama-se dvaita, ou dualidade. O Caitanya- 
caritâmrta (Antya 4.176) diz: 


*dvaite' bhadrübhadra-jnüna, saba — 'manodharma” 
“ei bhála, ei manda, ' —ei saba 'bhrama* 


No mundo das dualidades — quer dizer, no mundo material —, 
os presumíveis bem e mal são a mesma coisa. Portanto, neste mundo, 
distinguir entre bom e ruim, felicidade e aflição, não faz o menor 
sentido porque um e outro são invenções mentais (manodharma). 
Porque tudo aqui é miserável e problemático, criar uma situação ar- 
tificial e ficar fingindo que ela é plena de felicidade é mera ilusão. 
A pessoa liberada, estando acima da influência exercida pelos três 
modos da natureza material, em nenhuma circunstância deixa-se 
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afetar por essas dualidades. Ela permanece consciente de Krsna, to- 
lerando a aparente felicidade e infelicidade. Isto também é confirmado 
no Bhagavad-gitã (2.14): 


máütrà-sparsàs tu kaunteya 
sitosna-sukha-duhkhadah 
agamápáyino "nityas 
tàms titiksasva bhãrata 


“Ó filho de Kunti, o aparecimento transitório de felicidade e infeli- 
cidade, bem como o seu desaparecimento no devido tempo, são como 
o aparecimento e desaparecimento das estações de inverno e verão, 
Surgem da percepção sensorial, ó descendente de Bharata, e é preciso 
aprender a tolerá-los sem perturbar-se.”” Aqueles que são liberados, 
estando na plataforma em que se presta serviço ao Senhor, não se 
importam com a aparente felicidade e infelicidade. Eles sabem que 
esses eventos são como as mudanças das estações, que são percep- 
tíveis devido ao contato com o corpo material. A felicidade e a infe- 
licidade vêm e vão. Portanto, o pandita, o homem erudito, não se 
importa com elas. Como está dito: gatásin agatüsürns ca nünusocanti 
panditüh. Como é um monte de matéria, o corpo está morto desde 
o início. Ele não tem sentimentos de felicidade e aflição. Porque está 
no conceito de vida corpórea, a alma dentro do corpo passa por fe- 
licidade e aflição, mas essas sensações vêm e vão. Nesta passagem, 
compreende-se que os reis nascidos na dinastia de Mithila eram todos 


liberados, não afetados pela aparente felicidade e infelicidade deste 
mundo. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“A dinastia de Maharaja Nimi”. 


CAPÍTULO QUATORZE 


O rei Purúrava 
fica encantado com Urvasi 


O resumo deste Décimo Quarto Capítulo é dado da seguinte ma- 
neira. Este capítulo fala acerca de Soma e como ele raptou a esposa 
de Brhaspati e gerou em seu ventre um filho chamado Budha. Budha 
gerou Purúravã, que, no ventre de Urvasi, gerou seis filhos, encabe- 
gados por Ayu. 

O Senhor Brahma nasceu do lótus que brotou do umbigo de Gar- 
bhodakasayi Visnu. Brahma teve um filho chamado Atri, e o filho 
de Atri foi Soma, o rei de todas as substâncias medicinais e estrelas. 
Soma conquistou todo o Universo, 'e, estando cheio de orgulho, 
raptou Tará, que era a esposa de Brhaspati, o mestre espiritual dos 
semideuses. Deu-se então uma grande luta entre os semideuses e os 
asuras, mas Brahmã resgatou a esposa de Brhaspati, tirando-a das 
garras de Soma, e a devolveu ao seu esposo, e com isto fez com 
que a luta acabasse. No ventre е Тага, Ѕота gerou um filho chama- 
do Budha, que mais tarde gerou no ventre de Tlá um filho'chamado 
Айа, оп Purúrava: Urvasi sentiu-se cativada pela beleza de: Puri- 
rava, e por isso viveu com ele por algum tempo, porém, quando ela 
deixou sua companhia, ele quase enlouqueceu.- Enquanto viajava 
miúndo afora, ele'encontrou-se'com Urvasi em Kuruksetra, mas ela 
concordou em ficar com ele apenas uma noite por ano: 

Um ano depois, Purirava encontrou-se com Urvasi em Kuruksetra 
e ficou alegre de estar com ela aquela noite, mas só em pensar que 
ela iria deixá-lo novamente, ele ficou completamente aflito. Urvasi 
aconselhou então Purúravá a adorar os Gandharvas. Estando satis- 
Feitos:com Purúravã, os Gandharvas deram-lhe uma mulher conhe- 
cida como Agnistháli. Puráravã confundiu Agnisthali com Urvasi, 
porém, enquanto andava na floresta, seu engano foi esclarecido, e 
elé imediatamente abandonou a:companhia dela. Após voltar para 
casa e meditar em Urvaái a noite toda, ele quis realizar uma cerimónia 
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ritualística védica para concretizar o seu desejo. Em seguida, ele fol 
ao mesmo lugar onde deixara Agnisthali, e lá ele viu que das entras 
nhas de uma árvore sam? surgira uma árvore asvattha. Purúrava fez 
duas varetas desta árvore e com elas produziu fogo. Através desse 
fogo, podem-se satisfazer todos: Os desejos luxuriosos. O fogo foi 
considerado filho de Purüravà. Em Satya-yuga, havia apenas uma 
divisão social, chamada harhsa; não havia divisões de varna, tais 
como brahmana, ksatriya, vaisva e Súdra. O Veda era o omkara. 
Os vários semideuses não eram adorados, pois a Suprema Personali- 
dade de Deus era a única Deidade adorável. 


VERSO 1 
siga sam 
жт: AÍ TAA AT TRE HU: | 
a redet гб: 11-1! 


Sri-suka uvaca 
athütah srüyatàm rajan 
varisah somasya pàvanah 
yasminn ailadayo bhúpah 
kirtyante punya-kirtayah 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; atha—agora (após 
ouvir a história da dinastia do Sol); atah—portanto; sriyatàm-—sim- 
plesmente ouve-me; rajan—ó rei (Mahàrája Pariksit); varisah—a di- 
nastia; somasya—do deus: da. Lua; püvanah—ouvir. a respeito .da 
qual .é purificante; yasmin—na qual (dinastia); aila-adayah—encabe- 
cados por Aila (Purürava); bhüpüh—reis; kirtyante—sáo descritos; 
punya-kirtayah-—pessoas a respeito das quais é glorioso ouvir. 


TRADUÇÃO 
Srila Sukadeva/Gosvâmi disse a Maharaja Pariksit: Ó. rei, até 
aqui, ouviste a descricáo da dinastia do deus do Sol. Agora, ouve 
a gloriosíssima e purificante narrativa acerca da dinastia do deus 
da Lua. Essa narração menciona reis como Aila [Purūravā]. É glo- 
rioso ouvir a respeito deles. 
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VERSO 2 


атаба: gm MERA | 
эттеп ая чта: яч 97: 11811 


ѕаһаѕга-ігаѕаһ ритѕо 
nübhi-hrada-saroruhüt 

jatasyastt suto dhátur 
atrih pitr-samo gunaih 


= sahasra-Sirasah-—que tem milhares de cabecas; puritsal—do Senhor 
Visnu (Garbhodakasayi Visnu); nabhi-hrada-saroruhat—do lótus 
que surge do lago do umbigo; jatasya-—que apareceu;  dsit.—houve; 
sutah—um filho; dhatuh—do Senhor: Brahma; | atri. —chamado 
Atri; pitr-samah—como o. seu pai; gunaih—qualificado. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Visnu [Garbhodal ismu] também é conhecido como 
Sahasra-sirsá Purusa. Do lago do Seu umbigo brota um lótus, no 
qual o Senhor Brahmã foi gerado. Atri, o filho do Senhor Brahmã, 
era tão qualificado como o seu pai. 








VERSO 3 


qu asada mr: quisa: fia, | 
Roa a fea: añ: RM 


tasya drgbhyo "bhavat putrah 
somo 'mrtamayah kila 

viprausadhy-udu-gananarn 
brahmanã kalpitah patih 


tasya—dele, Atri, o filho de Brahmà; drgbhyah—das lágrimas 
de júbilo que caíam dos olhos; abhavat—nasceu; putrah—um filho; 
somah—o deus da Lua; amrta-mayah—cheio de raios suavizantes; 
kila—na verdade; vipra—dos brahmanas; osadhi—das substáncias 
medicinais; udu-gananâm-—e dos luzeiros; brahmana—pelo Senhor 
Brahma; kalpitah—foi apontado ou designado; patih—o diretor su- 
premo. 





418 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 14 


TRADUÇÃO 
Das jubilosas lágrimas de Atri, nasceu um filho chamado Soma, 
a Lua, que é repleto de raios suavizantes. O Senhor Brahmã apon- 


tou-o como diretor dos brāhmanas, das substâncias medicinais € 
dos luzeiros. 


SIGNIFICADO 

De acordo com a descricáo védica, Soma, o deus da Lua, nasceu 
da mente da Suprema: Personalidade de Deus (candramã manaso 
Jütah). Mas verificamos aqui que Soma nasceu das lágrimas dos 
olhos de Atri. “Isto parece'ir de encontro à informação védica, mas 
na'verdade não vai, pois sabe-se que este nascimento da -Lua trans- 
correu em outro milênio. Ao brotarem nos olhos impelidas pelo jú- 
bilo; as lágrimas são refrescantes, Srila Visvanatha Cakravartf 
Thakura diz que drgbhya ânandasrubhya ata evâmrtamayah: “Aqui, 
a palavra drgbhyah significa “de lágrimas de júbilo”. Portanto, o 
deus da Lua chama-se amrtamayah; cheio de “raios refrescantes.” 
No Quarto Canto do Srimad-Bhagavatam (4:1.15), encontramos este 
verso: 


atreh patny anasaya triñ 
Jajrie suyasasah sután 

dattan durväsäsaii somam 
atmesa-brahma-sambhaván 


Este verso descreye que Anashya; a esposa de Atri Rsi, gerou trés 
filhos — Soma, Durvàsà e Dattátreya. Afirma-se que, na hora da 
concepção, Anasiiyã foi engravidada pelas lágrimas de Atri. 


VERSO 4 


AT танда Afiada | 
qi. daa a A чет Uv l! 


so *yajad rajasúyena 
vijitya bhuvana-trayam 

patniri brhaspater darpat 
taram nàmaharad balat 
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sah—ele, Soma; ayajat—realizou; řājasūyena—o sacrificio conhe- 
cido сото Rajasiya; vijitya—após conquistar; bhuvana-trayam—os 
trés mundos (Svarga, Martya e Patala); patnim—a esposa; brhas- 
pateh—de Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses; darpat—por 
orgulho; faram—Tara; náma—chamada; aharat—levou; balat—à 
E TRADUÇÃO 

Após conquistar os três mundos [os sistemas planetários superior, 
intermediário e inferior], Soma, o deus da Lua, realizou um grande 
sacrifício conhecido como Rajasúya-yajãa. Porque ficara muito ar- 
rogante, ele raptou à força a esposa de Brhaspati, cujo nome era 
тага. 


VERSO 5 
SUR pem Sa a! 
aa TA SR aa fêmeas N 


yada sa deva-gurunã 
yacito 'bhiksnaso madat 

nátyajat tat-krte jajñe 
sura-danava-vigrahah 


wadà— quando; sah-—ele (Soma, o deus da Lua); deva-guru- 
ná—pelo mestre espiritual dos: semideuses, Brhaspati; yacitah—foi 
abordado; abhiksnasah—repetidas vezes; madat—devido ao falso 
orgulho; na—nào; atyajat—entregou; tat-krte—por causa disto; Jajne— 
houve; sura-dànava—entre os semideuses é os demônios; vigrahah — 
uma luta. 

TRADUÇÃO 

Embora Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses, lhe solici- 
tasse repetidas vezes, Soma não devolveu Tará. Isto se deveu ao seu 
falso orgulho. Consegiientemente, foi deflagrada uma luta entre os 
semideuses e os demônios. 


VERSO 6 


Spi ea, ETE | 
A чені MA AE || & |1 
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sukro brhaspater dvesãd 
agrahit sasurodupam 

haro guru-sutarn snehàt 
sarva-bhüta-ganüvrtah 


Sukrah—o semideus chamado Sukra; brhaspateh—a Brhaspati; 
dvesat—devido à inimizade; agrahit-—tomou; sa-asura—com os de- 
mônios; udupam-—o partido do deus da Lua; harah-—o Senhor Siva; 
guru-sutam—partido do filho do seu mestre espiritual; snehat—devi- 
do à afeicáo; sarva-bhüta-gana-üvrtah-—acompanhado de toda classe 
de fantasmas e duendes. 

TRADUCAO 

Devido à inimizade entre Brhaspati e Sukra, Sukra aliou-se ao 
deus da Lua e esta sua acáo foi imitada pelos demónios. Mas o Senhor 
Siva, devido à afeição pelo filho do seu mestre espiritual, tomou o 
partido de Brhaspati, e neste empreendimento, seguiram-no todos 
os fantasmas e duendes. 





SIGNIFICADO 

O deus da Lua é um dos semideuses; porém, para lutar contra 
outros semideuses, ele recebeu a'ajuda dos demônios. Sukra, sendo 
inimigo de Brhaspati, também aliou-se ao deus da Lua para revidar 
iradamente Brhaspati. Para equilibrar a situação, o Senhor Siva, 
que tinha'afeição a Brhaspati, uniu-se a este.-O pai'de Brhaspati 
era Añgirá, de quem o Senhor Siva recebeu conhecimento. Portan- 
to; o Senhor Siva sentia certa afeição por Brhaspati, e tomou o'seu 
partido nessa luta. Sridhara Svāmī enfatiza que añgirasah sakasat 
prapta-vidyo hara iti prasiddhah: “Sabe-se muito bem que o Senhor 
Siva recebeu conhecimento de Angirã.” 


VERSO 7 


E una 
GAS ATACA үө 


sarva-deva-ganopeto 
mahendro gurum anvayãt 

surüsura-vináso "bhüt 
samaras tarakamayah 
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sarva-deva-gana—por todos os diferentes semideuses; upetah— 
aliou-se; mahendrah—Mahendra, o rei-dos céus, Indra; gurum—a 
seu mestre espiritual; anvayat—seguido; sura—dos semideuses; asura— 
e dos demônios; vināśah—causando a destruição; abhūt—houve; sa- 
marah—uma luta; tārakā-mayah—simplesmente por causa de Tārā, 
uma mulher, a esposa de Brhaspati. 





TRADUÇÃO 
O rei Indra, acompanhado de toda classe de semideuses, aliou-se 
a Brhaspati. Assim, desencadeada por Tárá, a esposa de Brhaspati, 
houve uma grande luta, destruindo demônios e semideuses. 





VERSO 8 


Raras al ar! 
a a rra Y uei 


nivedito 'thangirasã 
somam nirbhartsya visva-krt 
гагат sva-bhartre prayacchad 
antarvatnim avait patih 


niveditah—sendo plenamente. informado; - atha—assim; angira- 
sã-por Angirã Muni; somam-—o deus da Lua; nirbhartsya=repreen- 
dendo severamente; visva-krt=0 Senhor Brahma; /aram-—Tara, a 
esposa de Brhaspati; sva-bhartre—ao seu esposo; prayacchat—entre- 
gou; antarvatnim—grávida; avait—póde entender; patih—0 esposo 
(Brhaspati). 


TRADUÇÃO 
Ao receber de Angirã completas informações relativas a todo o 
episódio, o Senhor Brahmã repreendeu severamente o deus da Lua, 
Soma. Assim, o Senhor Brahmã entregou Tárã a seu esposo, que 
pôde então entender que ela estava grávida. 


VERSO 9 


Tus ITA qua edad чї: 1 
апе сааат 91 б апата 1 °. 11 
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tyaja tyajasu dusprajñe 
mat-ksetrad ahitam paraih 

пйһат їуйт bhasmasàt kuryam 
striyam santánike sati 


tyaja—expele; tyaja—expele; asu—imediatamente; dusprajñe—= 
sua tola; mat-ksetrat—do ventre destinado a ser engravidado por mim; 
ahitam—gerado; paraih—por outro; na—nào; aham——eu; tvàm—a 
ti; bhasmasat—reduzida a cinzas; kuryam-—+tarei; striyam—porque 
és uma mulher; santanike—desejando um filho; asati—embora sejas 
incasta. 





TRADUÇÃO 
Brhaspati dis ua tola, o teu ventre, que se destinava a ser en- 
gravidado por mim, foi engravidado por outrem. Deves parir ime- 
diatamente! Deves parir imediatamente! Fica sabendo que, após o 
nascimento da criança, não te incinerarei, pois sei que, embora sejas 
incasta, desejavas ter um filho. Portanto, não te punirei! 





SIGNIFICADO 

Tárá era casada com Brhaspati, e portanto, como uma mulher 
casta, ela deveria ter sido engravidada por ele. Mas ao invés disso, 
ela preferiu ser engravidada por Soma, o deus'da Lua, e portanto 
ela era incasta. Embora recebesse Tárã quando esta lhe foi entregue 
pelo Senhor Brahmã, Brhaspati, ao ver que ela estava grávida, quis 
que ela parisse imediatamente. Tarã na certa temia muito o seu es- 
poso, e pensou que podia ser punida após dar à luz. Assim, Brhas- 
pati assegurou-lhe que não a puniria, pois, embora ela fosse incasta 
e tivesse ficado grávida ilicitamente, ela' desejava ter um filho. 


VERSO 10 


Tema ANSA ART FAR RSA | 
FIRE GAR dia 0 9 11911 
tatyaja vridita tara 
kumáram kanaka-prabham 
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sprham üngirasa$ cakre 
kumüre soma eva ca 


tatyaja—deu á luz; vridita—estando muito envergonhada; taráa— 
Tárá, a esposa de Brhaspati; kumaram—a uma criança; kanaka- 
prabham—tendo uma refulgéncia corpórea como ouro; sprham— 
aspiragáo; angirasah—Brhaspati; cakre—fez; kumüre—à crianca; 
somah—o deus da Lua; eva—na verdade; ca—também. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi continuou: Por ordem de Brhaspati, Тага, 
que estava muito envergonhada, imediatamente deu à luz uma criança 
muito bela e cuja tez era dourada. Tanto Brhaspati quanto o deus 
da Lua, Soma, desejaram ficar com a bela criança. 


VERSO 11 


maria adega Rate: | 


ergue Заг ааа ат 1119811 


mamáyam na tavety uccais 
tasmin vivadamánayoh 

papracchur rsayo devá 
naivoce vridita tu sã 


mama-—meu; ayam-—este (filhio); na—nào; tava—teu; iti—assim; 
uccaih—bem alto; tasmin—pelo filho; vivadamünayoh—quando os 
dois grupos estavam lutando; papracchuh—perguntaram (a Tara); 
rsayah—todas as pessoas santas; devah—todos os semideuses; na— 
náo; eva—na verdade; uce—disse nada; vridita—sentindo-se enver- 
gonhada; fu—na verdade; sa—Tara. 


TRADUÇÃO 
Novamente irrompeu uma luta entre Brhaspati e o deus da Lua, 
cada um deles alegando: “Este filho é meu, e não teu!” Todos os 
santos e semideuses ali presentes perguntaram a Tàrà de quem real- 
mente era a criança recém-nascida, porém, como se sentia envergo- 
nhada, ela não pôde responder imediatamente. 





424 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 14 


VERSO 12 
фий и nm «їз | 
fia quer arame aaa À IRRI 


kumáro mátaram práha 
kupito *lika-lajjaya 

kim na vacasy asad-vrtte 
atmavadyam vadasu me 


kumárah—=0 filho; mátaram—á sua máe; praha—disse; kupitah— 
estando'muito' irado; alika—+fútil; lajjaya-—com: recato; «kim-—por 
que; na—nào; vacasi—dizes; asat-vrtte—ó mulher 'incasta; ütma- 
avadyam—o erro que cometeste; vada—dize; asu—imediatamente; 
me—a mim. 


TRADUÇÃO 
A criança ficou então muito irada e exigiu que sua mãe imediata- 
mente dissesse verdade, “Sua mulher incasta”, disse ela, “que 
adianta teu recato fútil? Por que não reconheces teu erro? Conta-me 
logo a falha que houve em teu comportamento.” 


VERSO 13 


яп аї AA ARAS AAA | 
Aa ar: a атай 11131! 


brahmá tám raha ahúya 
samapráksic ca santvayan 

somasyety âha Sanakaih 
somas tam tâvad agrahit 


brahmã—o Senhor Brahma; tâm-—a ela, Tàrà; rahah—em um 
lugar solitário; ahiya-—pondo-a; samaprãksit—perguntou pormeno- 
rizadamente; ca—e; santvayan—apaziguando; somasya—este filho 
pertence a Soma, o deus da Lu: aha--ela respondeu; 
sanakaih—bem lentamente; somah—Soma; tam-—a criança; tâvat— 
imediatamente; agrahit—tomou conta de. 
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TRADUÇÃO 
O Senhor Brahmã levou então Tãrã-a um lugar solitário, e após 
apaziguá-la, perguntou-lhe a quem realmente pertencia a criança. 
Ela respondeu bem lentamente: “Este é o filho de Soma, o deus 
da Lua.” Então, o deus da Lua imediatamente encarregou-se da 
criança. 


VERSO 14 


aerea qu gabi qui 
sam terem da чт AA 112811 


tasyütma-yonir akrta 
budha ity abhidhür nrpa 
buddhyà gambhirayã yena 
putrenãpodurân mudam 


tasya—da criança; atma-yonih—o Senhor Brahma; akrta—fez; 
budhah—Budha; iti—assim; abhidhüm-—o nome; nrpa—ó rei Parik- 
sit; buddhyà-— pela: inteligéncia; gambhirayà—mui: profundamente 
situada; yena—por meio de quem; putrena—por meio desse filho; 
apa—obteve; udurát—o deus da Lua; mudam—júbilo. 


TRADUCAO 
Ó Mahárája Pariksit, ao perceber que a criança era muitíssimo 
inteligente, o Senhor Brahmã deu-lhe o nome de Budha. Devido a 
esse filho, o deus da Lua, o governante das estrelas, exultou de grande 
júbilo. 


VERSOS 15 — 16 


qa gee ad чї ч зает: 1 
qu camí 12411 
e чат ят І 
area. 2 mafia nan 


tatah purürava jajne 
ilayam ya udahrtah 
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tasya rüpa-gunaudarya- 
sila-dravina-vikraman 


Srutvorvasindra-bhavane 
glyamánán surarsind 

tat-antikam upeyaya 
deví smara-Sararditá 


tatah—dele (Budha); puriravah—o filho chamado Purúrava; jajñe— 
nasceu; ¡layam—do ventre de lã; vah—aquele que; udahrtah— 
foi descrito (no começo do Nono Canto); tasya-—sua (de Purúravã); 
rúpa—beleza; guna—qualidades; audarya—magnanimidade; sila— 
comportamento; dravina—riqueza; vikramün-—poder; srutvü—ouvin- 
do; urvasi—a mulher celestial chamada Urvasi; indra-bhavane—na 
corte do rei Indra; giyamánan—quando estavam sendo descritos; 
sura-rsiná—por Narada; tat=antikam=perto dele; upeydya—aproxi- 
mou-se; devi—Urvasi; smara-Sara—pelas flechas de Cupido; ardi- 


ta—sendo acertada: 








TRADUÇÃO 
Em seguida, Budha gerou no ventre de Há um filho que, ao nascer, 
passou a ser chamado Puriiravã, Ele foi descrito no começo do Nono 
Canto. Quando sua beleza, qualidades pessoais, magnanimidade, 
comportamento, riqueza e poder foram descritos por Nárada na 
corte do rei Indra, a mulher celestial Urvasi sentiu-se atraída a ele. 
Trespassada pela flecha de Cupido, ela então aproximou-se dele. 





VERSOS 17-18 


Perrera: AURA ARA | 
Fara gaia if fora 119911 
at Ama gua ua a | 
m ab a aaa: | 
SIA E ачу 291. ера: 1411 


mitra-varunayoh sapãd 
apannã nara-lokatam 

nisamya purusa-Srestham 
kandarpam iva rüpinam 
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dhrtim vistabhya lalana 
upatasthe tad-antike 
sa tam vilokya nrpatir 
harsenotphulla-locanah 
uvãca slaksnayà vaca 
devim hrsta-tanüruhah 
mitra-varunayoh—de Mitra e Varuna; $apat—pela maldigáo; apan- 
nü—tendo: obtido; nara-lokatâm-—os hábitos de um ser humano; 
nisamya—vendo assim; purusa-$restham-—o melhor dos varões; kan- 
darpam iva—como- Cupido; rápinam—tendo beleza;  dhrtim—pa- 
ciência, tolerância; vistabhya—aceitando; lalanã-—aquela mulher; 
upatasthe—aproximou-se; tat-antike=perto dele; sah—ele, Purú- 
ravã; tâm—a ela; vilokya—vendo; nrpatih—o rei; harsena—com 
grande júbilo; utphulla-locanah—cujos olhos tornaram-se muito bri- 
Ihantes; uvaca—disse; Slaksnaya—mwuito meigas; vücü—com pala- 
vras; devim-—à semideusa; hrsta-tanüruhah—os pélos de seu corpo 
estavam arrepiados devido ao jübilo. 


TRADUÇÃO 

Amaldiçoada por Mitra e Varuna, a mulher celestial Urvasi ad- 
quiriu os hábitos de um ser humano. Por isso, ao ver Purúrava, o 
melhor dos varões, cuja beleza lembrava Cupido, ela controlou-se 
e então aproximou-se dele. Quando o rei Purúravã viu Urvasi, seus 
olhos ficaram jubilosos em êxtase de alegria, e os pêlos de seu corpo 
arrepiaram-se. Com palavras meigas e agradáveis, ele falou-lhe da 
seguinte maneira. 


VERSO 19 


aa 
art a real eum AA | 
dma mn ai RA ma: am: LA 


śrī-rājovāca 
svagatam te vararohe 
asyatam karaváma kim 
samramasva mayã sâkam 
ratir nau sasvatih samãh 
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SriÉràjà uvüca—o rei (Purüravà) disse; svügatam-—boas-vindas; 
te—a ti; varârohe—ó melhor entre as belas mulheres; asyatâm—por 
favor, senta-te; karavama kim-—em que te posso servir; samramas- 
va—simplesmente torna-te minha companheira; mayd-sakam—comi- 
go; ratih—uma relacáo sexual; nau—entre nós; sasvatih samàh—por 
muitos anos. 


TRADUCAO 
O rei Purúravã disse: Ó bela mulher, sê bem-vinda! Por favor, 
senta-te aqui e dize 0 que posso fazer por ti. Podes desfrutar comigo 
todo o tempo que desejares. Vamos viver felizes, fazendo sexo. 


VERSO 20 


siama 
жепечій я азада еа да | 
чыт cm a Rima Roi 


urvasy uvãca 
kasyàs tvayi na:sajjeta 
mano drsti$ ca sundara 
Jad-arigüntaram ásadya 
cyavate ha riramsayd 


urvastuváca—Urvasi respondeu; kasyah—de que mulher; fvayi-- 
a ti; na—náo; sajjeta-—se sentiria atraída; manah—a mente; drstih 
са—е а visão; sundara—ó formosíssimo homem; yat-añgantaram— 
cujo peito; asadya—o desfrute; cyavate—abandona; ha—na verda- 
de; rirarnsayã-—do prazer sexual. 


TRADUÇÃO 
Urvasi respondeu: Ó formosíssimo homem, qual é a mulher cuja 
mente e visáo náo se sentiriam atraídas a ti? Se uma mulher se refu- 
gia em teu peito, ela náo pode recusar-se a desfrutar uma relacáo 
sexual contigo. 





SIGNIFICADO 
Quando um belo homem e uma bela mulher unem-se e abracam- 
Se, como é que dentro desses trés mundos eles podem evitar uma 
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relação sexual? Portanto, o Srimad-Bhagavatam (7.9.45) diz: yan 
maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham. 


VERSO 21 


саттай TF =TBEÑ Ç A | 
aterrar sopor: etur qu: era 12 


etáv uranakau rájan 
nyasau raksasva mánada 
samrarnsye bhavata sakam 
slàghyah strinàm varah:smrtah 


etau-—a esses dois; uranakau-—cordeiros; -.rdjan—ó rei Purüravá; 
nyāsau—que cairam; raksasva—por favor, protege; mána-da—6 
pessoa que dá a honra a um convidado ou visitante; samramsye— 
desfrutarei de união sexual; bhavatã sakam-—em tua companhia; 
slaghyah—superior; strinam—de uma mulher; «varah—o: esposo; 
smrtah—está dito. 


TRADUCAO 
Meu querido rei Purúravã, por favor, protege esses dois cordei- 
ros, que caíram quando eu também caí. Embora eu pertenca aos 
planetas celestiais e tu pertenças à Terra, decerto terei união sexual 
contigo. Não faço objeções a aceitar-te como meu esposo, pois és 
superior sob todos os aspectos, 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Brahma-samhitã (5.40), yasya prabhã prabha- 
vato jagad-anda-koti-kotisv asesa-vasudhadi-vibhiiti-bhinnam. Existem 
vários planetas e várias atmosferas dentro deste Universo. A atmos- 
fera do planeta celestial de onde Urvasi desceu após ser amaldiçoada 
por Mitra e Varuna é diferente da atmosfera desta Terra. Na verdade, 
os habitantes dos planetas celestiais na certa sáo bem superiores aos 
habitantes da Terra. Entretanto, Urvasi concordou em ser a consor- 
te de Purúravã, embora ela pertencesse ajuma comunidade superior. 
Uma mulher que encontra um homem de qualidades superiores pode 
aceitar esse homem como seu esposo. Igualmente, se um homem 
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encontra uma mulher de familia inferior, mas que possui boas qua- 
lidades, ele pode aceitar essa brilhante esposa, como aconselha $11 
Cânakya Pandita (stri-ratnam duskulad api). A combinação entre 
o homem e a mulher vale a pena se as qualidades de ambos estão 
no mesmo nível. 


VERSO 22 
чаан ema atm Ачат 1 
бата «а «аб AN етан: АЗА 


ghrtam me vira bhaksyam syàn 
nekse tvànyatra maithunàt 
vivasasam tat tatheti. 
pratipede mahâmanah 


ghrtam-—manteiga clarificada ou néctar; me—-meu; vira—ó her: 
bhaksyam—alimento; 'sya/—será; na—nào; ikse—verei; tva—a ti; 
anyatra—em algum outro momento; maithunat—exceto na hora 
do intercurso sexual; vivasasam—sem qualquer roupa (despido); tat— 
isto; tathà iti—deve ser assim; pratipede—prometeu; mahümanàh— 
o rei Purüravá. 





TRADUÇÃO 
Urvasi disse: “Meu querido һе! comerei somente as prepara- 
ções feitas em ghi [manteiga clarificada], e não quero ver-te despi- 
do em momento algum, exceto na hora do intercurso sexual.” O 
magnánimo rei Purúravã aceitou essas propostas. 





VERSO 23 


A AAA SMA | 
Aa a TATA, 112311 


aho rüpam aho bhavo 
nara-loka-vimohanam 

ko na seveta manujo 
devim tvàm svayam agatam 
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&ho— maravilhosa; rüparm—beleza; aho—maravilhosos; bhüvah— 
gestos; nara-loka—na sociedade humana ou no planeta Terra; vimo- 
hanam—tão atraente; kah—quem; na—não; seveta-—pode aceitar; 
manujah-—entre os seres humanos; devim-—-uma semideusa; tvim— 
como tu; svayam agatam—que chegou pessoalmente. 


TRADUÇÃO 
Purúravã respondeu: Ó pessoa belíssima, tua beleza é maravilhosa 
€ teus gestos também o são. Na verdade, és atraente para toda a so- 
ciedade humana. Portanto, como vieste dos planetas celestiais por 
tua própria conta, quem na Terra não concordaria em servir a uma 
semideusa do teu porte? 


SIGNIFICADO 

Pelas palavras de Urvasi, parece que, nos planetas celestiais, os 
padrões de vida, alimentação, comportamento e fala:sáo todos dife- 
rentes dos padrões existentes neste planeta Terra. Os-habitantes dos 
planetas celestiais não comem coisas abomináveis, tais como carne 
e ovos; tudo o que eles comem é preparado com manteiga clarificada. 
Tampouco gostam de ver homens ou'mulheres nus, exceto no mo- 
mento do intercurso sexual. Viver nu ou seminu é para os incivili- 
zados, porém, neste planeta Terra, virou moda andar seminu, e, às 
vezes, há hippies que vivem completamente nus. Na verdade, existem 
muitos clubes e sociedades com este propósito. Entretanto, nos.pla- 
netas celestiais nào se permite tal conduta. Os habitantes dos planetas 
celestiais, além. de serem muito belos, tanto na compleição quanto 
nos traços físicos, são bem-comportados e têm vida longa, comem 
primorosos alimentos que estão no modo da bondade. Essas são al- 
gumas diferenças entre os habitantes dos planetas celestiais e os ha- 
bitantes da Terra. 

VERSO 24 


a j qwe: | 
q Ta wm ge Um ТЕЎ 


tayã sa purusa-srestho 
ramayantyã yatharhatah 

reme sura-vihüresu 
катат caitrarathadisu 
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taya—com ela; sah—ele; purusa-sresthah-—o melhor dos'seres hu- 
manos (Puriravã); ramayantyã--desfrutando; yathã-arhatah-—na 
medida йо possível; reme-—desfrutava; sura-vihâresu--em lugares 
parecidos com bosques celestiais; kamam-—de acordo com seu dese- 
jo; caitraratha-adisu—nos melhores jardins, como Caitraratha. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami prosseguiu: O melhor dos seres humanos, Pu- 
rüravà, comecou a desfrutar livremente da companhia de Urvasi, 
que se ocupava em atividades sexuais com ele em muitos lugares ce- 
lestiais, tais como Caitraratha e Nandana-kànana, onde os semideuses 
desfrutam. 





VERSO 25 


хип. Esp gates | 
AUN gua seara qeq RA 


ramamánas taya devya 
padma-kinjalka-gandhayã 

tan-mukhamoda-musito 
mumude 'har-ganàn bahün 


ramamünah--desfrutando de sexo; taya—com ela; devyü—a deusa 
celestial; padma—de um lótus; kinjalka—como o açafrão; gan- 
dhaya—a fragrância de quem; tat-mukha—seu belo rosto; amoda— 
pela fragrância; musitah-—sendo vivificado mais e mais; mumude— 
desfrutou'a vida; ahah-ganan—dias após dias; bahiin—muitos. 





TRADUÇÃO 
O corpo de Urvasi era tão perfumado como o açafrão de um lótus. 
Sendo vivificado pela fragrância do seu rosto e do seu corpo, Puriú- 
ravà, em grande júbilo, desfrutou de sua companhia por muitos dias. 


VERSO 26 


see aa ria | 
заа чишеп AA RAN 


Verso 27] O rei Purúrava fica encantado com Urvasi 


apasyann urvasim indro 
gandharvan samacodayat 

urvasi-rahitam mahyam 
asthànam nàtiSobhate 


apasyan—sem ver; urvasim—Urvasi; indrah—o rei do planeta ce- 
lestial; gandharvan—aos Gandharvas; samacodayat—instruiu; ur- 
vasi-rahitam—sem Urvasi; mahyam—minha; asthünam—morada; 
na—não; atisobhate—parece bela. 


TRADUÇÃO 
Não vendo Urvasi em sua assembléia, o rei dos céus, o Senhor 
Indra, disse: “Sem Urvasi, minha assembléia deixou de ser bela.” 
Considerando isso, ele pediu aos Gandharvas que a trouxessem de 
volta ao seu planeta celestial. 


VERSO 27 


а зае MEN an semen | 
Sen som qa rt str RON 


te upetya mahà-rütre 
tamasi pratyupasthite 

urvasyá uranau jahrur 
nyastau rajani jayaya 


te—eles, os Gandharvas; upetya—indo ali; maha-rátre—na calada 
da noite; tamasi—quando estava escuro; pratyupasthite—apareceram; 
urvasya—por Urvasi; uranau—dois cordeiros; jahruh—roubaram; 
nyastau—entregues aos cuidados; rájani—do rei; jayaya—por sua 
esposa, Urvasi. 


TRADUÇÃO 
Assim, os Gandharvas vieram à Terra, e à meia-noite, quando 
tudo estava escuro, apareceram na casa de Puriiravã e roubaram 
os dois cordeiros confiados ao rei por sua esposa, Urvasi. 
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SIGNIFICADO 
“A calada da noite” refere-se à meia-noite. A maha-nisa é des- 
crita neste smrti-mantra; maha-nisadve ghatike ratrer madhyama- 
yámayoh — “*A meia-noite chama-se calada da noite.” 


VERSO 28 


багета. 390. дачнага: | 
gare gaia agem diem Meco 


nisamyakranditam devi 
putrayor niyamànayoh 

hatasmy aham kunáthena 
napurhsa vira-mânina 


nisamya—ouvindo; akranditam-—berrando: (por estarem sendo 
roubados); devi—Urvasi; putrayoh—daqueles dois cordeiros, a quem 
ela tratava como filhos; niyamãânayoh—enquanto eram levados; 
hatá—morta; asmi—estou; aham—eu; ku-náthena—sob a proteção 
de um mau esposo; na-purisã-—pelo eunuco; vira-mánind—embora 
se considere um herói. 


TRADUÇÃO 
Urvasi tratava os dois cordeiros como os seus próprios filhos. 
Portanto, quando eles estavam sendo levados pelos Gandharvas e 
começaram a berrar, Urvasi ouviu-os e censurou seu esposo. “Agora 
estou sendo morta”, disse ela, “sob a proteção de um esposo indigno, 
que é um covarde e um eunuco, embora se julgue um grande herói.” 





VERSO 29 


IAE En a qu! 
AAA A fear gar 115911 


vad-visrambhad aham nastà 
hrtapatya ca dasyubhih 

yah sete nisi santrasto 
xathã nãri diva pumãn 
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yat-visrambhat—por depender de quem; aham—eu (estou); nas- 
td—perdida; hrta-apatya—desprovida de meus dois filhos, os cor- 
deiros; ca—também; dasyubhih—pelos larápios; yah—aquele que 
(meu presumível esposo); sete—deita-se; nisi—à noite; santrastah— 
sentindo medo; yathã—como; nãri—uma mulher; diva—durante o 
dia; puman—macho. 


TRADUÇÃO 
“Porque dependo dele, os larápios despojaram-me dos meus dois 
filhos, os cordeiros, e portanto agora estou aniquilada. À noite, 
meu esposo deita-se com medo, exatamente como uma mulher, em- 
bora durante o dia ele pareça ser um homem.” 


VERSO 30 


A aaa AA | 
бї ra sara sq l3 oll 


iti vak-sayakair biddhah 
pratottrair iva kuñjarah 

nisi nistriméam ádaya 
vivastro 'bhyadravad rusa 


iti—assim; vak-sayakaih— pelas flechas das fortes palavras; bid- 
dhah—sendo trespassado; pratottraih—pelas aguilhoadas; iva— 
como; kuñjarah—um elefante; nisi—á noite; nistrimóam—uma espada; 
üdàya—empunhado; vivastrah—nu; abhyadravat—saiu; rusü—irado. 


TRADUÇÃO 
Ригӣгауа, golpeado pelas palavras agudas de Urvasi, assim como 
um elefante é golpeado pelo bastão pontiagudo utilizado pelo seu 
condutor, ficou muito irado. Sem sequer vestir-se adequadamente, 
empunhou uma espada e saiu nu noite adentro, para seguir os Gan- 
dharvas que haviam roubado os cordeiros. 


VERSO 31 


à Resto a sema mg: | 
SII йч атт єп A 113911 
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te visrjyoranau tatra 
vyadyotanta sma vidyutah 

ādāya тезйу йуйтат 
nagnam aiksata sà patim 


te—eles, os Gandharvas; visrjya—após abandonarem; uranau—os 
dois cordeiros; tatra—no local; vyadyotanta sma—brilhantes; vidyu- 
tah—reluzindo como o raio; dddüya—carregando nas màos; mesau— 
os dois cordeiros; àyántam—retornando; nagnam-—nu; aiksata—viu; 
sa—Urvasi; patim—seu esposo. 


TRADUCAO 
Após abandonar os dois cordeiros, os Gandharvas reluziam bri- 
Ihantemente como o raio, iluminando assim a casa de Purúrava. Ur- 
vasi viu então seu esposo retornando com seus cordeiros nas mãos, 
porém, como ele estava nu, ela partiu. 


VERSO 32 


vs epp mamme gd 
абе о sitet terae tq 113 311 


ailo "pi Sayane jayam 
apasyan vimanã iva 
tac-citto vihvalah $ocan 
babhramonmattavan mahim 


ailah—Purúravã; api—também; sayane—no leito; jayâm—sua es- 
posa; apasyan-—nào vendo; vimanah—melancólico; iva—assim; 
tat-cittah—estando muito apegado a ela; vihvalah—com a mente 
perturbada; $ocan—lamentando-se; babhrama—viajou; unmatta-vat— 
como um louco; mahim-—pela Terra. 


TRADUÇÃO 
Não vendo mais Urvasi em sua cama, Purúravã ficou muito aflito. 
Devido à grande atração que sentia por ela, ele estava muito pertur- 
bado. Assim, lamentando-se, pôs-se a viajar pela Terra, como um louco. 


O rei Purüravà fica encantado com Urvasi 437 


VERSO 33 


a qtde gos aula qe: | 
чы яңа: яш sb Qe IRA 


sa tàm viksya kuruksetre 
sarasvatyam ca tat-sakhih 

pañca prahrsta-vadanah 
prüha süktar purüravah 


Sah—ele, Purürava; türi—Urva$i; viksya—observando; kurukse- 
"tre—no lugar conhecido como Kuruksetra; sarasvalyâm-—às margens 
do Sarasvati; ca—tambémy tat=sakhih—suas companheiras; pañca— 
cinco; prahrsta-vadanah—estando muito «feliz e risonho; prüha— 
disse; süktam-—palavras doces; purüravüh—o rei Purüravà. 


TRADUÇÃO 


Certa vez, durante suas viagens pelo mundo, Purúravá, às margens 
do Sarasvati em Kuruksetra, viu Urvasi na associação de cinco com- 
panheiras. Com júbilo em seu rosto, ele então falou-lhe as seguintes 
palavras doces. 


VERSO 34 


яа з fe fe a rá 
a anaa iA ае 1811 


aho jaye tistha tistha 
ghore na tyaktum arhasi 
mam tvam adyapy anirvrtya 
vacamsi krnavavahai 


aho—olá; jaye—6 minha querida esposa; tistha tistha—por favor, 
fica, fica; ghore—ó pessoa crudelíssima; na—nào; tyaktum—aban- 
donar; arhasi—deves; müm-—-a mim; tvam-—tu; adya api—até agora; 
anirvrtya—não tendo obtido de mim nenhuma. felicidade; vacarsi— 
algumas palavras; krnavavahai—vamos falar durante algum tempo. 
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E TRADUÇÃO 

O minha querida esposa, ó pessoa crudelíssima, por favor, fica, 
por favor, fica! Sei que, até agora, munca consegui te fazer feliz, 
mas isto não é motivo para me abandonares. Esta atitude não é digna 
de ti. Mesmo que tenhas decidido deixar minha companhia, não 
obstante, conversemos por algum tempo. 


VERSO 35 


RASA aa ZA q qem 
AREA TEAR ATRAIR MI 


sudeho "yam pataty atra. 
devi düram hrtas tvayà 

khàdanty enar vrkà grdhràs 
tvat-prasádasya náspadam 


su-dehah—corpo belíssimo; ayam-=este; patati—agora desmoro- 
nará; atra--aqui mesmo; «devi—óUryasi; + diiram—muito, muito 
longe de casa; Artahi—arrastado;  tvaya-—pot ti; khadanti—come: 
rào; enam-—este (corpo); vrkah—as raposas; grdhrah—os abutres; 
Шш prasádasya—em misericórdia; na—nào; àspadam-—ade« 
quado. 





4 TRADUÇÃO 

o deusa, agora que me recusaste, meu belo corpo desmoronará 
aqui, e como não serve para que dele possas tirar algum prazer, ele 
será comido por raposas e abutres. 


VERSO 36 


sdara 
чач: ейун = її кн апай | 
mf ses + 3 #ftai semi gz арп 11351! 


urvasy uvãca 
mà mrthàh puruso ºsi іуат 
ma sma tvadyur vrka ime: 
kvàpi sakhyarn na vai strinürà 
vrkànam hrdayam yathà 
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!urvast. uvüca—Urvasi- disse; ma—n&o; mrthah—abandones tua 
vida; purusah—homem; asi—és; tvam—tu; ma sma—náo permitas 
sto; 1va—a ti; adyuh—podem comer; vrkah—as raposas; іте—еѕѕеѕ 
sentidos (não fiques sob o controle dos teus sentidos); Kva api— 
fem parte alguma; sakhyam-—amizade; na—não; vai—na verdade; 
strinâm —de mulheres; vrkanam-—das raposas; hrdayam-—o coração; 
uathà—como. 


TRADUÇÃO 
Urvasi disse: Meu querido rei, és um homem, um herói. Espera 
e não abandones tua vida. Sê sóbrio e não deixes que os sentidos 
fe dominem que nem raposas. Não deixes as raposas te comerem. 
Em outras palavras, não deves ser controlado pelos teus sentidos. 
Ao contrário, deves saber que o coração da mulher é como o da ra- 
posa. Não há proveito em fazer amizade com mulheres. 


SIGNIFICADO 

Сапакуа Pandita aconselha quevisvaso naiva kartavyah strisu 
rüja-kulesu ca: **Nunca deposites tua fé numa mulher ou num polí- 
tico.” Quem não é elevado em consciência espiritual é condicionado 
€ caído; que dizer então das mulheres, que são menos inteligentes 
do que os homens? As mulheres são comparadas aos sidras e vaisyas 
(striyo vaisyas tatha Sadrah). Na plataforma espiritual, entretanto, 
quando alguém se eleva à plataforma da consciência de Krsna, seja 
homem; mulher, Sadra ou qualquer outra-coisa, todos são iguais. 
Por outro lado, Urvasi, sendo ela própria uma mulher e conhecendo 
a natureza das mulheres, disse que o coração de uma mulher é como 
o de uma raposa astuciosa. O homem que não pode controlar seus 
sentidos torna-se vítima dessas raposas astuciosas. Mas se ele puder 
controlar os sentidos, não haverá possibilidade de cair vítima de as- 
tuciosas mulheres' vulpinas. Canakya- Pandita também aconselha 
que se alguém tem uma'esposa semelhante a uma raposa astuciosa, 
ele deve imediatamente deixar de viver no lar e ir para a floresta. 


mata yasya grhe nasti 
bhāryā cāpriya-vādinī 
aranyam tena gantavyam 
yatharanyam tatha grham 
(Canakya-sloka 57) 
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Os grhasthas conscientes de Krsna devem tomar muito cuidado com 
as astuciosas mulheres vulpinas. Se-a esposa é obediente no lar e 
segue seu esposo em consciência de Krsna, a vida no lar é bem-vinda, 
Caso contrário, a pessoa deve abandonar o seu lar e ir para a floresta. 


hitvatma-pàtam grham andha-küparh 
vanam gato yad dharim üsrayeta 
(Bhãg. 7.5.5) 


A pessoa deve ir para a floresta e refugiar-se nos pés de lótus de 
Hari, a Suprema Personalidade de Deus. 


VERSO 37 


Рай rrem: m AT: Raae: 
As rd añ RRA 113011 


striyo hy akarunàh krürà 
durmarsah priya-sahasah 

g£hnanty alparthe “pi visrabdham 
patim bhrâtaram apy uta 


striyah-—mulheres; hina verdade; akarunah—inclementes; krí- 
ráh—astutas; durmarsah—intolerantes; priya-sáhasüh—para o seu 
próprio prazer são capazes de fazer qualquer coisa; ghnanti—elas 
matam; a/pa-arthe—por motivo insignificante; api—na verdade; vis- 
rabdham-—fiel; patim-—esposo; bhrâtaram—irmão; api—também; 
uta—está dito. 

TRADUCAO 

As mulheres, como uma classe, são astutas e inclementes. Elas 
não podem tolerar nem mesmo a mais leve ofensa. Para o seu próprio 
prazer, são capazes de fazer qualquer atividade irreligiosa, e portanto 
não temem matar nem mesmo um esposo ou irmão fi 





е SIGNIFICADO 
O rei Purüravà estava:muitíssimo apegado:a Urvasi. Entretanto, 
apesar de sua fidelidade a ela, ela o deixara. Agora, considerando 
que o rei estava desperdicando sua forma de vida humana raramen- 
te alcançada, Urvasi explicou.com:toda a franqueza a natureza da 
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mulher. Devido à sua natureza, a mulher pode reagir até mesmo à 
mais leve ofensa de seu esposo, não apenas deixando-o, mas também 
matando-o, se necessário. Ela pode matar não apenas o esposo, 
mas pode inclusive matar o próprio irmão. Esta é a natureza da 
mulher. Portanto, no mundo material, enquanto as mulheres não 
aprenderem a ser castas e fiéis aos seus esposos, não poderá haver 
paz ou prosperidade na sociedade. 


VERSO 38 
e | 
+š aa i qaq: sapaq: 3211 


vidhayálika-visrambham 
ajñesu tyakta-sauhrdah 

nava navam abhipsantyah 
pumscalyah svaira-vrttayah 





vidhaya—estabelecendo; alika—fal: viśrambham— fidelidade; 
ajñesu—aos homens tolos; tyakta-sauhrdah—que abandonaram a 
companhia dos benquerentes; navam-—novos; navam-—novos; abhip- 
santyah-—desejando; purhscalyah-—mulheres mui facilmente seduzidas 
por outros homens; svaira—independentemente; vrttayah—profis- 
sionais. 


TRADUÇÃO 
As mulheres mui facilmente deixam-se seduzir pelos homens. Por- 
tanto, as mulheres corruptas abandonam a amizade de um homem 
que é seu benquerente e estabelecem falsa amizade com os tolos. 
Na verdade, elas buscam novos e novos amigos, um após outro. 


SIGNIFICADO 

Porque as mulheres são mui facilmente seduzidas, o Manu-sarnhi- 
tã prescreve que não se-deve dar-lhes liberdade. A, mulher sempre 
deve ser protegida, seja pelo seu pai, pelo seu esposo ou pelo seu 
filho mais velho. Se as mulheres recebem liberdade para conviver 
com os homens como iguais, e atualmente elas alegam que o são, 
elas nào podem manter o seu decoro;-A natureza da mulher, como 
pessoalmente descrita por Urvasi, é estabelecer falsa amizade com 
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alguém e então buscar novos companheiros, um após outro, mesmo 
que isso signifique abandonar a companhia de um benquerente sincero; 


VERSO 39 
dera ЮЖО жп иян: 
AAA AMARA 113911 


samvatsarünte- hi bhavan 
eka-rütram mayesvarah 

ramsyaty apatyâni ca te 
bhavisyanty aparâni bhoh 


sarnvatsara-ante—no final de cada ano; hina verdade; bhaván—tu; 
eka-rütram—apenas uma noite; maya—comigo; isvarah—meu es- 
poso; ramsyati—desfrutarás de vida sexual; apatyani—filhos; ca— 
também; te—teus; bhavisyanti—gerarás; apardni—outros, um após 
outro; bhoh—ó meu querido rei. 





т TRADUÇÃO 
O meu querido rei, poderás desfrutar comigo como meu esposo 


no final de cada ano, apenas por uma noite. Dessa maneira, terás 
outros filhos, um após outro. 


SIGNIFICADO 
Embora Urvasi tivesse explicado adversamente a natureza da mulher, 
Maharaja Purúravá estava muito apegado a ela, e portanto ela quis 
fazer alguma concessão aorei, concordando em ser sua esposa por 
uma-noite;no final de cada ano. 


VERSO 40 


aeee Rm srt уйщ! 
тет тїзєй зїї terre igo 


antarvatnim upãlaksya 
devi sa: prayayau purim 

punas tatra gato 'bdante 
urvasim vira-mütaram 
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antarvatnim—grávida; upalaksya—observando; devim—Urva$i; 
sah—ele, o rei Purüravà; prayayau—retornou; purim—ao seu palá- 
pio; punah—novamente; tatra—àquele mesmo lugar; gatah—foi; 
Wbda-ante—no final do ano; urvasim—UrvaSi; vira-mütaram—a 
тае de um filho ksatriya. 


TRADUÇÃO 
Compreendendo que Urvasi estava grávida, Purúrava retornou 
ао seu palácio. No final de um ano, ali em Kuruksetra, ele obteve 
novamente a associação de Urvasi, que então era a mãe de um filho 
heróico. 
VERSO 41 


IA Пре: TE FA | 
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upalabhya muda yuktah 
samuvása taya nisam 

athainam urvasT praha 
krpanarh virahâturam 


upalabhya—obtendo a associação; muda-—-em grande júbilo; yuk- 
lah—-unindo-se; samuvasa—desfrutou de sexo em sua companhia; 
taya—com ela; nisüm--naquela noite; atha—em seguida; enam—-ao 
rei Purúrava; urvasi—a mulher chamada Urvasi; praha=disse; krpa- 
nam—áquele que era pobre de coração; viraha-aturam—aflito só 
de pensar na separação. 


TRADUÇÃO 
Tendo recuperado Urvasi no final do ano, o rei Purúrava estava 
muito jubiloso, e desfrutou de sexo com ela por uma noite, Mas 
entáo ele ficou muito sentido ao pensar em separar-se dela, de modo 
que Urvasi falou-lhe as seguintes palavras. 


VERSO 42 
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gandharván upadhavemáms 
tubhyam dasyanti mam iti 

tasya samstuvatas tusta 
agni-sthülim dadur nrpa 

urvasim manyamünas türn 
so "budhyata caran vane 


gandharvan—nos Gandharvas; upadhava—yai refugiar-te; imán— 

estes; lubhyam—a ti; dasyanti—entregarão; mam iti—exatamente 
como eu, ou, de fato, a mim; tasya—com ele; saristuvatah—ofere« 
cendo orações; tustâh-—estando satisfeitos; agni-sthalim—uma jovem 
produzida do fogo; daduh-—entregaram; nrpa-—ó rei; urvasim—Urva- 
Si; manya-mânah—pensando; tâm-—a ela; sah—ele (Purúravã); abu- 
dhyata—entendeu de fato; caran—enquanto caminhava; vane—na 
floresta. 


TRADUÇÃO 

Urvasi disse: “Meu querido rei, busca refúgio nos Gandharvas, 
pois eles serão capazes de novamente entregar-me a ti.” Seguindo 
a instrução contida nessas palavras, 0 rei satisfez os Gandharvas 
com orações, e os Gandharvas, estando satisfeitos com ele, deram- 
lhe uma jovem chamada Agnisthãli, que se parecia exatamente com 
Urvasi. Pensando que a jovem era Urvasi o rei começou a andar 
com ela pela floresta, porém, mais tarde, pôde entender que ela não 
era Urvasi, mas Agnistháli. 














t SIGNIFICADO 

Srila Viśvanātha Cakravartī Thākura comenta que Purūravā era 
muito luxurioso. Logo após obter a jovem Agnisthali, ele quis fazer 
sexo com ela, porém, durante o-ato sexual, póde- entender que a 
jovem era Agnisthali, e não Urvasi. Isto indica que.todo homem 
apegado a uma determinada mulher conhece as caracteristicas parti- 
culares daquela mulher durante o ato sexual, Assim, Purúravã entendeu 
durante o intercurso sexual que a jovem Agnisthali não era Urvasi. 


VERSO 43 
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sthalim nyasya vane gatva 
grhün adhyayato nisi 

tretāyārh sampravrttayara 
manasi trayy avartata 


sthülim—a mulher Agnistháli; nyasya—abandonando imedia- 
tamente; vane—na floresta; gatva—ao retornar; grhan—em casa; 
adhyayatah—comegou a meditar; misi—a noite toda; tretayam— 
quando o milénio Tretá; sampravrttayam—estava prestes a comecar; 
'manasi—em sua mente; trayi—o princípio dos três Vedas; avartata— 
revelaram-se. 


TRADUÇÃO 
O rei Purúravã deixou então Agnisthali na floresta e retornou à 
sua casa, onde a noite toda meditou em Urvasi. No decorrer de sua 
meditação, começou o milênio Tretã, e portanto os princípios dos 
três Vedas, incluindo o processo de realizar yajha para concretizar 





as aspirações fruitivas, apareceu dentro do seu coração. 


SIGNIFICADO 

Está dito que tretayam yajato makhaih: em Tretá-yuga, se alguém 
realizasse yajhas, obteria o resultado daqueles yajñas. Realizando 
visnu-yajña especificamente, poder-se-ia inclusive alcançar os pés 
delótus da Suprema Personalidade de Deus. Evidentemente, o yajfia 
destina-se a satisfazer a Suprema Personalidade de-Deus. Enquanto 
Purüravà meditava em Urvasi, começou Tretã-yuga, e por conseguinte 
os yajhias védicos foram revelados em seu coração. Mas Puriravã 
era um materialista, especialmente preocupado em desfrutar dos sen- 
tidos. Yajfias para gozo dos sentidos chamam-se karma-kandiya- 
yajñas. Portanto, ele decidiu realizar karma-kandiya-yajñas para 
concretizar seus desejos luxuriosos. Em outras palavras, os karma- 
kandiya-yajñas destinam-se às pessoas sensuais, ao passo que, na 
verdade, deve-se realizar yajña para satisfazer a Suprema Personali- 
dade de Deus. Para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus 
em Kali-yuga, recomenda-se o sarkirtana-yajria. Yajriaih sankirtana- 
prayair yajanti hi sumedhasah. Apenas aqueles que são muito inte- 
ligentes adotam o sankirtana-yajria: para satisfazer todos os seus 
desejos, materiais e espirituais, ao passo que aqueles que são luxu- 
riosos e buscam o gozo dos sentidos realizam karrna-kàndiya-yajrias. 
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VERSOS 44 — 45 


enter тїї тА етт 4: | 
Ta Eam a RARA 119911 
ЗЯ med RARA | 
эпе 14 TA чая яа: Пн 


stháli-sthanam gato '$vattham 
Sami-garbham vilaksya sah 

tena dve arani krtvà 
urvasi-loka-kamyaya 


urvasirh mantrato dhyáyann 
adharüranim uttarám 

ütmünam ubhayor madhye 
yat tat prajananam prabhuh 


sthüli-sthinam—o lugar onde deixara Agnistháli; gatah—indo até 
lá; asvattham—uma árvore asvattha; sami-garbham — produzida das 
entranhas de uma árvore sami; vilaksya—vendo; sah—ele, Ригйга- 
vã; tena-—daquela; dve--dois; arani—pedaços de madeira necessários 
para acender um fogo de sacrifício; krtva--fazendo; urvasi-loka- 
kamyayá—desejando ir ao planeta onde Urvasi estava presente; urva- 
Ssim—Urvasi; mantratah—cantando o mantra adequado; dhyáyan— 
meditando em; adhara—inferior; aranim—madeira arani; uttaram— 
ea superior; armanam—ele próprio; ubhayoh madhye—entre as 
duas; yat tat—aquele que (ele meditava em); prajananam—como 
um filho; prabhuh—o rei. 





Quando o processo de yajñas fruitivos manifestou-se em seu co- 
ração, o rei Purūravā dirigiu-se ao mesmo lugar onde deixara Ag- 
nistháli. Ali, ele viu que, das entranhas de uma árvore Sami, havia 
brotado uma árvore aśvattha. Ele pegou então um pedaço de ma- 
deira desta árvore e fez dele dois aranis. Desejando ir ao planeta 
onde Urvasi residia, ele cantou mantras, meditando no arani infe- 
rior como sendo Urvasi, no superior como sendo ele mesmo, e no 
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pedaço de madeira entre eles como sendo seu filho. Dessa maneira, 
ele começou a acender um fogo. 
| 
SIGNIFICADO 

O fogo védico para a realização de yajria nào era acendido:com 
fósforos comuns ou artefatos semelhantes. Ao contrário, o fogo:sa- 
grificatório védico era aceso com aranis, ou dois pedaços de madeira 
sagrada que produziam o fogo através da fricção com um terceiro. 
Tal fogo é necessário para a realização do yajhia. Se exitoso, o yajña 
satisfaz o desejo daquele que o realiza. Assim, Purüravà tirou pro- 
veito do processo de yajiia para satisfazer seus desejos luxuriosos: 
Ele pensava no arani inferior como sendo Urvasi, no superior como 
sendo ele mesmo, e no intermediário como sendo seu filho. Um rele- 
vante mantra védico que Visvanatha Cakravarti Thakura cita nesta 
passagem é sami-garbhüd agnim mantha. Um mantra semelhante é urva- 
$yam urasi' puritravah. Purüravà queria continuamente ter- filhos 
com Urvasi. Sua ánica ambicào era ter vida sexual com ela.e desse 


modo obter filhos. Em outras palavras, ele tinha tanta luxüria em 
seu coração que, mesmo durante arealização do yajhia, pensava em 
Urvasi, ao invés de pensar no mestre do yajria, Yajnesvara, Senhor 
Visnu. 


VERSO 46 


ae aaa mal a: | 
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tasya nirmanthanaj jato 
jata-vedà vibhavasuh 

trayyà sa vidyayà rajf 
putratve kalpitas tri-vrt 


tasya—de Purúravã; nirmanthanat-—devido à interação; jatah— 
nasceu; jata-vedah-—destinado ao gozo material de acordo com prin- 
cípios védicos; vibhâvasuh-—um fogo; trayya-—segundo os princípios 
védicos; sah—o fogo; vidyaya—mediante esse processo; rajña=pelo 
rei; putratve—o nascimento de um filho; kalpitah—as 
tri-vri—as trés letras a-u-m combinadas, formando ол. 
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TRADUÇÃO 
Ao friccionar os aranis, Purúravã produziu um fogo, Através 
desse fogo, a pessoa pode alcançar todo o sucesso no gozo material 
e purificar-se no nascimento seminal, na iniciação e na realização 
de sacrifício, que são invocados com as letras a-u-m combinadas, 
Assim, o fogo era considerado o filho do rei Puriiravã. 


SIGNIFICADO 

De acordo com o processo védico, pode-se obter um filho através 
de sêmen (Sukra); pode-se obter um discipulo genuino -através da ini- 
ciação (sãvitra), ou:pode-se- obter um-filho-ou discipulo: através do 
fogo.do sacrifício (vajfia). Logo, quando Mahàrája Purüravà gerou 
o fogo, friccionando os aranis, o fogo tornou-se seu filho. Quer 
através do sêmen, da iniciação ou do yajfia, pode-se obter um filho. 
O mantra védico orkãra, ou pranava, consistindo nas letras a-u-m, 
pode trazer à existência cada um desses três métodos. Portanto, as 
palavras nirmanthanaj jatah indicam que, friccionando os aranis, 
nasceu um filho. 








VERSO 47 


ла 4991 AAA | 
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tenayajata yajriesam 
bhagavantam adhoksajam 

urvasi-lokam anvicchan 
sarva-devamayam harim 


tena—gerando semelhante fogo; ayajata-—ele adorou; yajria-isam— 
o mestre ou desfrutador do yajria; bhagavantam-—a Suprema Perso- 
nalidade de Deus; adhoksajam-—situado além da percepção sensorial; 
urvastlokam—ao planeta onde Urvasi estava; anvicchan—embora 
desejasse ir; sarva-deva-mayam-—o reservatório de todos os semideu- 
ses; harim—a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
Por meio daquele fogo, Purirava, que desejava ir ao planeta onde 
Urvasi residia, realizou um sacrifício, com o qual satisfez a Supre- 
ma Personalidade de Deus, Hari, o desfrutador dos resultados dos 
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sacrifícios. Assim, ele adorou o Senhor, que está além da percepção 
sensorial e é o reservatório de todos os semideuses. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gità, bhoktàram yajha-tapasam 
sarva-loka-mahesvaram: qualquer /oka, ou planeta, ao qual alguém 
deseje ir é propriedade da Suprema Personalidade de Deus, o desfru- 
tador dos resultados dos sacrifícios: O propósito do yajñia' é satis- 
fazer a Suprema Personalidade de Deus. Nesta era de Kali, como 
explicamos muitas vezes, o yajña que consiste em cantar o mahã- 
mantra Hare Krsna é o único sacrificio que pode satisfazer © Senhor 
Supremo. Quando o Senhor Supremo está satisfeito, pode-se concre- 
tizar qualquer desejo, material ou espiritual. O Bhagavad-gitã (3.14) 
também diz que yajriad bhavati parjanyah: oferecendo sacrifícios 
ao Senhor Visnu, pode-se obter suficiente-chuva. Quando há chuva 
suficiente, a terra torna-se propícia a produzir tudo (sarva-kâma- 
dughã mahi). Se alguém utiliza a terra adequadamente, ele pode 
obter da terra-as necessidades da vida, incluindo grãos alimentícios, 
frutas, flores e legumes. Tudo o que pode se transformar em rique- 
za material vem da terra, e por isso se diz que sarva-kâma-dughã 
mahi (Bhãg 1.10.4). Tudo é possível para aquele que realiza yajfia 
para satisfazer a Suprema Personalidade de Deus. O Senhor é adhok- 
saja, além da percepção de Purúravã e dos demais, Consegiiente- 
mente, a entidade viva deve realizar alguma classe de yajfia. Portanto, 
embora desejasse algo material, Purúrava de fato realizou yajria para 
asatisfação dos seus desejos. Os Yajrias são realizados na sociedade 
somente quando esta, seguindo o varnasrama-dharma, divide-se 
em quatro varnas e quatro asramas: Sem esse processo regulador, 
ninguém pode realizar yajñas, e sem a realização de yajñas, não 
há planos materiais que possam-em algum momento tornar a socie- 
dade humana feliz. Todos, portanto, devem sentir-se animados a 
praticar yajrias. Nesta era de Kali, o yajria recomendado é sañkirtana, 
o canto individual ou coletivo do mahã-manira Hare Krsna. Isto sa- 
tisfará todas as necessidades da sociedade humana. 


VERSO 48 
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eka eva purà vedah 
pranavah sarva-vanmayah 
devo narayano nánya 
eko "gnir varna eva ca 


ekah—somente um; -eva—na verdade; purd—outrora; vedah—= 
livro-de conhecimento: transcendental; pranavah—omkára; sarvds 
vak-mayah—consistindo em todos os mantras védicos; devah—u 
Senhor, Deus; nárayanah—apenas Narayana (era adorável na Satya: 
yuga); na anyah—nenhum outro; ekah agnih—apenas uma divisão 
para agni; varnah—ordem de vida; eva ca—e com certeza. 


TRADUCAO 

Em Satya-yuga, o primeiro milênio, todos os mantras védicos es- 
tavam incluídos em um mantra — pranava, a raiz de todos os mantras 
védicos. Em outras palavras, sozinho; o Atharva Veda era a fonte 
de todo o conhecimento védico. A Suprema Personalidade de Deus, 
Naráyana, era a única Deidade adorável; não havia recomendação 
de que se adorassem os semideuses. Só havia um fogo, e a única 
ordem de vida na sociedade humana era conhecida como hamsa. 





SIGNIFICADO 

Em Satya-yuga, havia apenas um Veda, e nào quatro. Mais tarde; 
antes do começo de Kali-yuga, este único Veda, o Atharva Veda 
(ou, dizem alguns,:o. Yajur Veda), foi dividido em quatro — Sama, 
Yajur, Rg e Atharva — para facilitar a vida da sociedade humana. 
Em Satya-yuga, O único mantra era omkára (om tat sat). O mesmo 
nome oriküra manifesta-se- no mantra Hare; Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Ràma, Ràma Ràma, 
Hare Hare. A menos que alguém seja brahmana, nào pode pronun- 
ciar o.omkára e entáo obter o resultado desejado. Mas em Kali-yuga, 
quase todos são sitdras, semcompetência para pronunciar o pranava, 
orkãra. Portanto, os Sastras recomendam o canto do mahã-mantra 
Hare Krsna. O ornkãra é um mantra, ou mahã-mantra, e Hare 
Krsna também é um mahã-mantra. O próposito de pronunciar o 
ornkãra é dirigir-se à Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva 
(orit namo bhagavate vàsudevaya). E o propósito de cantar o mantra 
Hare Krsna é o mesmo. Hare: “Ó energia do Senhor!” Krsna: “Ó 
Senhor Krsna!” Hare: “Ó energia do Senhor!” Rama: **Ó Senhor 
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Supremo, ó desfrutador Supremo!”'O único Senhor adorável é Hari, 
que é a'meta dos Vedas (vedais ca sarvair aham eva vedyah). Ado- 
rando os semideuses, a pessoa adora as diferentes partes do Senhor, 
assim como alguém pode regar os ramos e brotos de uma árvore. 
Mas adorar Nárayana, a Suprema Personalidade de Deus em quem 
tudo está incluído, é como regar a raiz da árvore, fornecendo assim 
água ao tronco, ramos, brotos, folhas e assim por diante. Em Satya- 
yuga, as pessoas sabiam como satisfazer as necessidades da vida sim- 
plesmente adorando Narayana, a Suprema Personalidade de Deus. 
O mesmo objetivo pode ser alcançado nesta era de Kali, cantando 
o mantra Hare Krsna, como se recomenda no Bhagavatam. Kirtas 
nad eva krsnasya mukta-sarigah param vrajet. Pelo simples fato de 
cantar o mantra Hare Krsna, a pessoa livra-se do cativeiro imposto 
pela existência material e assim torna-se elegível а retornar ao lar, 
a retornar ao Supremo. 


VERSO 49 
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purüravasa evasit 

trayi treta-mukhe nrpa 
agniná prajaya raja 

lokam gândharvam eyivân 


purüravasah—do rei Purüravà; eva—assim; asit—houve; trayi— 
os princípios védicos sob a forma de karma, jñana e upasana; tretá- 
mukhe—no comeco da Tretà-yuga; nrpa—ó rei Pariksit; agni- 
na—pelo simples fato de gerar o fogo do sacrifício; prajaya—através 
de seu filho; raja—o rei Purúrava; lokam—ao planeta; gandharvam— 
dos Gandharvas; eyivan—alcancou. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Pariksit, no comeco de Tretà-yuga, o rei Purüravà 
inaugurou um sacrificio karma-kānda. Assim Purūravā, que consi- 
derava o fogo do yajña como seu filho, foi capaz de ir a Gandharva- 
loka, conforme era seu desejo. 
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SIGNIFICADO 

Em Satya-yuga, o Senhor Nãrãyana era adorado atravésda medis 
tação (krte yad dhyayato visnum). Na verdade, todos sempre me: 
ditavam no Senhor Visnu, Narayana, e alcançavam todo o sucesso 
através desse processo de meditação. Na yuga seguinte, Tretã-yuga, 
começou a realização de yajria (tretayâr yajato mukhaih). Portanto, 
esto verso diz: trayr tretà-mukhe; De um modo geral, as cerimônias 
ritualísticas são chamadas de atividades fruitivas. Srila-Visvanatha 
Cakravarti Thakura diz que, em Tretã-yuga; começando no Sváyam- 
bhuva-manvantara, as atividades fruitivas ritualísticas igualmente 
manifestaram-se através de Priyavrata e outros. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Quarto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O rei Puriravã fica encantado com Urvast”. 


CAPÍTULO QUINZE 


Parasurâma, 
o Senhor encarna como guerreiro 


Este capítulo descreve a história de Gádhi, membro da dinastia 
de Aila 

Do ventre de Urvasi, nasceram seis filhos, chamados Ayu, $ги- 
tàyu, Satyáyu, Raya, Jaya e Vijaya. O filho de Srutayu foi Vasu- 
màn, o filho de Satyáyu foi Srutañjaya, o filho de Raya foi. Eka, 
0 filho.de Jaya foi Amita, e o filho de Vijaya foi Bhima. Q filho de 
Bhima chamava-se Káficana, o filho de Кайсапа foi Hotraka, e o 
filho de Hotraka foi Jahnu, que se celebrizou por ter bebido toda 
a água do Ganges de um só gole. Os descendentes de Jahnu, foram 
sucessivamente Puru, Baláka, Ajaka e Kusa. Os filhos de Kusa foram 
Kusâmbu, Tanaya, Vasu e Kusanabha. De Kusambu veio Gàdhi, 
que teve uma filha chamada Satyavati. Satyavati casou-se com 
Reika Muni após o muni ter participado com um dote substancial, 
e do ventre de Satyavati, como filho de Reika Muni, nasceu Jama- 
dagni. O filho de Jamadagni foi Râma, ou Parasurâma. Quando 
um rei chamado Kartaviryárjuna roubou de Jamadagni a vaca dos 
desejos, Parasurâma, que é tido pelos estudiosos eruditos como 
uma encarnação saktyâvesa da Suprema Personalidade de Deus, 
matou Kartaviryárjuna. Mais tarde, ele aniquilou a dinastia ksatriya 
vinte e uma vezes. Depois que Parasurâma matou Kartaviryárjuna, 
Jamadagni disse-lhe que matar um rei é pecaminoso e que, como 
brahmana, ele deveria ter tolerado a ofensa. Portanto, Jamadagni 
aconselhou Parasurâma a expiar o seu pecado, viajando a vários lu- 
gares sagrados. 





VERSO 1 
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Sri-badarayanir uvaca 

ailasya corvasi-garbhàt 
sad üsann ütmajà nrpa 

ayuh $rutayuh satyayü 
rayo "tha vijayo jayah 


Sri-büdarüyanih uvüca—$ri Sukadeva Gosvàmi disse; ailasya—de 
Purüravà; ca—também; urvasi-garbhàt—do ventre de Urvasi; sati— 
i asan—houve; atmajah—filhos; nrpa—ó rei Pariksit; ayuh—Ayu; 
Srutàyuh—Srutàyu; satyayuh—Satyàyu; rayah—Raya; atha—bem 
como; vijayah— Vijaya; jayah—Jaya. 





И TRADUCAO 

Sukadeva Gosvâmi continuou: Ó rei Pariksit, no ventre de Urva- 
8, seis filhos foram gerados por Purüravà. Seus nomes eram Áyu, 
Srutáyu, Satyáyu, Raya, Vijaya e Jaya. 


VERSOS 2-3 


area чл: жетй эрт: | 
TRL a ma asa 17211 
va fa a da: | 
a eiga sA N 


Srutàyor vasumün putrah 
satyayos ca srutañijayah 

rayasya suta ekas ca 
Jayasya tanayo "mitah 


bhimas tu vijayasyatha 
Kaficano hotrakas tatah 

tasya jahnuh suto gangam 
gandüsi-krtya yo "pibat 


Srutàyoh—de Srutayu; vasuman—Vasuman; putrah—um filho; 
sat, (уйуоһ—де Satyáyu; ca—também; srutafjayah—um filho chamado 
Srutanijaya; ravasya—de Raya; sutah—um' filho; ekah—chamado 
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JEka; ca—e; jayasya—de Jaya; tanayah—o filho; amitah-—chamado 

Amita; bhimah—chamado Bhima; fu—na verdade; vijayasya—de 
Vijaya; atha—em seguida; karicanah—Kaáficana, o filho de Bhima; 
hotrakah—Hotraka, o filho de: Kaficana; tatah—então; tasya—de 
Hotraka; jahnuh—chamado Jahnu; sutah—um filho; gañgām— 
toda a água do Ganges; gandüsi-krtya-—de um só gole; yah—aquele 
que (Jahnu); apibat—bebeu. 





TRADUÇÃO 
O filho de Srutayu foi Vasumán; o filho de Satyáyu, Srutaüjaya; 
o filho de Raya, Eka; o filho de Jaya, Amita; e o filho de Vijaya, 
Bhima. O filho de Bhima foi Kaficana; o filho de Karicana foi Ho- 
traka; e o filho de Hotraka foi Jahnu, que bebeu toda a água do 
Ganges de um só gole. 


VERSO 4 
A LAY AAA: 


er a rege a: 
Tiara e mê gamers: 


jahnos tu purus tasyátha 
balakas catmajo "jakah 

tatah kusah kusasyüpi 
kusambus tanayo vasuh 

kusanübhas ca catvàro 
gadhir àsit kusambujah 


jahnoh—de Jahnu; tu—na:verdade; puruh—um filho chamado 
Puru; tasya—de Puru; atha—em seguida; balakah —um filho chama- 
do Baláka; ca—e; dtmajah—o filho de Balaka; ajakah—chamado 
Ajaka; tatah-—depois disso; kusah-—Kusa; kusasya-—de Kusay api— 
entào; kusambuh—Kusàmbu; tanayah— Tanaya; vasuh— V asu; kusa- 
nübhah-—Kusanábha; ca—e; catvârah—quatro (filhos); gadhih— 
Gadhi; asit-—houve; kusambujah—o filho de Kusâmbu. 


TRADUÇÃO 
O filho de Jahnu foi Puru, o filho de Puru foi Baláka, o filho de 
Balaka foi Ajaka, e o filho de Ajaka foi Kusa. Kusa teve quatro 
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filhos, chamados Kusâmbu, Tanaya, Vasu e Kusanábha. O filho de 
Kusambu foi Gadhi. 


VERSOS 5-6 


ad asa fa: 
at fe чеп aaa UU i 
CR Ta A Seade | 
асе чаі ате KAN: FRATIA 16 O 


tasya satyavatim kanyam 
reiko *yacata dvijah 

varam visadr$arh matvã 
gadhir bhargavam abravit 


ekatah Syama-karnünàm 
hayanüm candra-varcasam 

sahasrar diyatam Sulkarm 
kanyayáh kusika vayam 


tasya—de Gadhi; satyavatim—Satyavati; kanyam—a filha; rci- 
kah—o grande sábio Reika; ayacata—pediu; dvijah—o bráhmana; 
varam—como esposo dela; visadríam-—náo igual ou digno; 
matva—pensando assim; gadhih—o rei Gadhi; bhargavam—a Reika; 
abravit—respondeu; ekatah—com um; Syâma-karnânam—cuja orelha 
é negra; hayânam-—cavalos; candra-varcasam—tão brilhantes como 
O luar; sahasram—mil; diyatam—por favor, entrega; sulkam—como 
dote; kanyayãh-—à minha filha; kusikah-—da família de Ku$a; vayam— 
nós (somos). 

TRADUCAO 

O rei Gadhi tinha uma filha chamada Satyavati, é Reika, um sábio 
e brahmana, pediu ao rei que ela fosse sua esposa. O rei Gadhi, en- 
tretanto, considerava Rcika um esposo indigno de sua filha, e por- 
tanto disse ao brahmana: “Meu querido senhor, pertenço à dinastia 
de Kusa. Porque somos ksatriyas aristocráticos, tens de dar algum 
dote à minha filha. Portanto, trazé pelo menos mil cavalos, cada 
um deles tão brilhante como o luar e cada um com uma orelha negra, 
seja a direita ou a esquerda.” 
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SIGNIFICADO 
O filho do rei Gâdhi era Visvâmitra, que, segundo diziam, ега 
brãhmana é ksatriya ao mesmo tempo. Visvâmitra alcançou o status 
de brahmarsi, como se explicará mais tarde. Do casamento de Satya- 
vati com Rcika Muni surgiria um filho com espírito de ksatriya. O 
rei Gadhi impôs que um pedido incomum fosse satisfeito para que 
o brühmana Rcika pudesse casar-se com sua filha. 


VERSO 7 


рне SITI Ta a Tomara | 
ARA TA ARA AAA O lI 


ity uktas tan-matam jnàtvà 
gatah sa varunântikam 

üniya dattvà tün asvün 
upayeme varananüm 


iti—assim; uktah—tendo sido solicitado; tat-matam—sua mente; 
 jñatva—(o sábio) póde entender; gatah—dirigiu-se; sah—ele; varuna- 
antikam-—áà residéncia de Varuna; aniya—tendo trazido; dattva—e 
após entregar; tan—aqueles; asvan—cavalos; upayeme—casou-se; 
vara-üànanüm-—com a:bela filha do rei Gadhi. 


TRADUÇÃO 
Quando o rei Gàdhi fez essa exigência, o grande sábio Reika pôde 
entender a mente do rei. Portanto, ele dirigiu-se ao semideus Varu- 
na e conseguiu dele os mil cavalos que Gadhi exigira, Após entre- 
gar esses cavalos, o sábio casou-se com a bela filha do rei. 


VERSO 8 
я =: ias q ат TE | 
afetado td ML SIS 


sa rsih prürthitah patnya 
svasrvã câpatya-kamyayã 

Srapayitvobhayair mantrais 
carum snütum gato munih 
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Sah—ele (Rcika); rsit—o grande santo; prarthitah—sendo solicita- 
do; patnyã-—pela sua esposa; Svasrvã-—pela sua sogra; ca-=também; 
apatya-kamyaya—desejando um: filho; Srapayitvã--após cozinhar; 
ubhayaih —duas; mantraih—cantando mantras específicos; carum-— 
uma preparação para oferecer em: sacrificio; snátum-—banhar-se; 
gatah—foi; munih—o grande sábio. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, a esposa e a sogra de Reika Muni, cada uma delas 
desejando um filho, pediram que o Mu reparasse uma oblação. 
Assim, Reika Muni preparou uma oblação para a sua esposa com 
um mantra brâhmana e outra para a sua sogra com um mantra 
ksatriya. Então, saiu para banhar-se. 








VERSO 9 


апаа «аа qm as anf adt 
AA AAA AA EA ©, | 


tavat satyavatt mátra 
sva-carum yacita satí 

Sresthari matva tayayacchan 
mátre mátur adat svayam 


tavat—nesse ínterim; satyavati—Satyavati, a esposa de Rcika; 
mátra—por sua máe; sva-carum—a oblacáo destinada a ela própria 
(a Satyavati); yacità—solicitada para dar; sati—sendo; srestham— 
melhor; matva—pensando; taya-—por ela; ayacchat—entregue; mátre= 
á sua máe; mátuh—da mie; adat—comeu; svayam—pessoalmente; 





TRADUÇÃO 
Enquanto isso, porque a mãe de Satyavati pensou que a oblação 
preparada para a sua filha, a esposa de Rcika, deveria ser melhor, 
ela pediu à sua filha aquela oblação. Satyavafi, portanto, deu sua 
própria oblação à sua mãe e comeu a oblação desta. 


SIGNIFICADO 
O esposo sente alguma afeição natural por sua esposa. Portanto, 
a mãe de Satyavati pensou que a oblação queo sábio Rcika preparou 
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para Satyavati deveria ser melhor que sua própria oblacáo. Na au- 
sência de Rcika, a mãe pegou de Satyavati a melhor oblação e comeu-a. 


VERSO 10 


ат Абетай: яе ч ФЕ: | 
0 VA AAA ARA 119 ol 


tad viditva munih prüha 
patnim kastam akürasih 

ghoro danda-dharah putro 
bhrütà te brahma-vittamah 


tat—este fato; viditvà--tomando-conhecimento de; munih—o 
grande sábio; praha—disse; patnim—à sua esposa; kastam—muito 
lamentável; akürasrh—fizeste; ghorah—feroz; danda-dharah —uma 
grande personalidade que pode punir os outros; putrah—semelhante 
filho; bhrátà—irmáo; te—teu; brahma-vittamah—um erudito, enten- 
dido em ciéncia espiritual. 


TRADUÇÃO 
Ao voltar para casa após o banho e tendo compreendido o que 
acontecera em sua ausência, o grande sábio Rcika disse à sua esposa 
Satyavati: ““Cometeste um grande erro. Teu filho será um Ksatriya 
feroz, capaz de punir a todos, e teu irmão será um erudito, entendido 
em ciência espiritual,” 





SIGNIFICADO 

Um brâhmana é altamente qualificado quando pode controlar 
seus sentidos e sua mente, quando é um erudito que conhece a ciência 
espiritual, e quando é tolerante e clemente. Um ksatriya, entretan- 
to, é altamente qualificado quando não hesita em punir os malfeito- 
res. Essas qualidades são afirmadas no Bhagavad-gitã (18.42-43). 
Porque Satyavati, ao invés de comer sua própria oblação, comera 
aquela destinada à sua mãe, ela daria à luz um filho imbuído de es- 
pírito ksatriya. Isto era indesejável. De um modo geral, um filho de 
brahmana acaba se tornando brahmana, mas se esse filho torna-se 
feroz como um ksatriya, ele ё designado de acordo com os quatro 
varnas delineados no Bhagavad-gitã (catur-varnyam mayã srstam 
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guna-karma-vibhãgasah). Se o filho de um brahmana não se torna 
brahmana, ele pode ser chamado de ksatriya, vaisya ou súdra, de 
acordo com as suas qualificações. O princípio básico que serve para 
dividir a sociedade não é o nascimento de alguém, mas suas qualidades 
e ações. 


VERSO 11 


ята: ченеп ЙЧ ama 1 
эч айй яїч Чї ASA 12 201 


prasaditah satyavatyã 
таіуат bhür iti bhürgavah 

atha tarhi bhavet pautro 
Jamadagnis tato "bhavat 


prasaditah-—apaziguado; satyavatyü—por. Satyavati; mü--nào; 
evam-—assim; bhüh—que seja; iti—assim; bhürgavah—o grande 
sábio; atha—se teu filho nào deve tornar-se assim; tarhi—entào; 
bhavet—deve tornar-se assim; pautrah—o neto; jamadagnih— Jama- 
dagni; tatah—em seguida; abhavat--nasceu. 


TRADUÇÃO 
Satyavati, entretanto, apaziguou Reika' Muni com palavras sere- 
nas e pediu que seu filho não fosse um ksatriya feroz. Reika Muni 
respondeu: “Então, teu neto terá espírito ksatriya.”* Assim; Jama- 
dagni nasceu como filho de Satyavati. 


SIGNIFICADO 
O grande sábio Rcika estava muito irado, mas de alguma manei- 
ra Satyavati apaziguou-o, e a pedido dela, ele mudou seu tempera- 
mento. Indica-se aqui que o filho de Jamadagni seria Paraturâma. 


VERSOS 2-13 


AMAR тачи. | 
Зай: ая Зоі 3. засече A IR] 
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чаї Š qS: п яи: 
fars тачі аш menfis: 9311 


sa cabhút sumahat-punya 
kausiki loka-pavani 

renoh sutam renukâm vai 
jamadagnir иуйһа уат 


tasyâr vai bhargava-rseh 
sutà vasumad-üdayah 


rama ity abhivisrutah 


sü—ela: (Satyavati);: ca—também; - abhiit—tornou-se;. sumahat- 
punyã--muito grande e sagrado; kausiki—o rio chamado Kausiki; 
loka-pavant—purificando todo o mundo; renoh—de Renu; sutám— 
a filha; renukàm—chamada Renukà;'vai—na verdade; jamadagnih—o 
filho de Satyavati, Jamadagni; uvâha-—casou-se com; yàm—quem; 
tasyám—no ventre de Renuká; vai—na verdade; bhargava-rseh— 
através do sêmen de Jamadagni; sutah—filhos; vasumat-adayah— 
muitos, encabeçados por Vasumân; vaviyân—o caçula; jajfie—nasceu; 
etesâm-—entre eles; râmah-—Parasurâma; iti=assim;y abhivisrutah— 
era conhecido em toda parte. 


TRADUÇÃO 
Mais tarde, para purificar todo o mundo, Satyavati tornou-se o 
sagrado rio Kausika, e seu filho, Jamadagni, casou-se com Renuka, 
a filha de Renu- Através do sêmen de Jamadagni; muitos filhos, en- 
cabegados por Vasumán, nasceram do ventre de Renukã. O caçula 
chamava-se Râma, ou Parasurâma. 


VERSO 14 


aa dai Tor | 
Priests ut oi fa: fat qeq 119911 


уат аһиг уйѕийеуатѕат. 
haihayanam kulantakam 
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trih-sapta-krtvo ya imüm 
cakre nihksatriyam mahim 


yam—quem (Parasuráma); àhuh—todos os estudiosos eruditos 
dizem; vasudeva-arhsam-—uma encarnação de Vasudeva, a Suprema 
Personalidade de Deus; haihayânam-—dos Haihayas; kula-antakam — 
o aniquilador da dinastia; trih-sapta-krtvah—vinte e uma vezes; 
yah—quem (Parasurâma); imam-—este; cakre—fez; nihksatrivam— 
desprovida de ksatrivas; mahim—a Terra. 





TRADUÇÃO 

Os estudiosos eruditos aceitam esse Para$urâma como a célebre 
encarnação de Vásudeva que aniquilou a dinastia de Kartavirya. 
Parasurâma matou vinte e uma vezes todos os ksatriyas da Terra. 


VERSO 15 
vu ud app amem | 
AAA чеп зе tuli 


drptam ksatram bhuvo bhüram 
abrahmanyam aninasat 

rajas-tamo-vrtam ahan 
phalguny api krte "mhasi 


drptam=wmuito'orgulhosos; ksatram—os ksatriyas; a classe gover- 
nante; bhuvahi--da Terra; b/türam-—o fardo; abrahmanyam-—peca- 
minosos, nào:se-importando com os princípios religiosos enunciados 
pelos bráhmanas; aninasat —expulsou ou exterminou; rajah-tamah— 
pelas qualidades de paixão e ignorância; vrtam—cobertos; ahan— 
ele matou; phalguni—não muito grande; api—embora; krte—foi 
cometida; amhasi—uma ofensa. 





TRADUÇÃO 
Quando a dinastia real, estando excessivamente orgulhosa devido 
aos modos materiais de paixão e ignorância, tornou-se irreligiosa e 


Werso 15] Parasurâma, o Senhor encarna como guerreiro 463 


deixou de se importar com as leis decretadas pelos brâhmanas, Para- 
Surâma matou-a. Embora suas ofensas não fossem muito severas, 
ele matou-a para diminuir o fardo do mundo. 


SIGNIFICADO 

Os ksatriyas, ou a classe governante, devem reger o mundo de 
acordo com as regras e regulações enunciadas pelos grandes brâhma- 
nas e pessoas santas. Logo que se torna irresponsável no, que diz 
respeito aos princípios religiosos, a classe governante vira um fardo 
para a Terra. Como se afirma aqui, rajas-tamo-vrtam, bhüram abrah- 
manyam: quando é influenciada pelos modos inferiores da natureza, 
a saber, ignorância e paixão, a classe governante torna-se um fardo 
para o mundo e tem de ser aniquilada por um poder superior. De 
fato, vemos nos anais da história moderna que as monarquias foram 
abolidas por várias revoluções, porém, infelizmente elas foram abo- 
lidas para que se estabelecesse a supremacia de homens de terceira 
e quarta classe. Embora as monarquias dominadas pelos modos da 
paixão e da ignorância tenham sido abolidas do mundo, mesmo 
assim, os habitantes do mundo continuam infelizes, pois, embora 
as qualidades dos antigos monarcas tivessem o estigma da ignorân- 
cia, esses monarcas foram substituídos por homens das classes mer- 
cantil e operária, cujas qualidades são ainda mais degradadas. Quando 
o governo é realmente guiado por brahmanas, ou homens: conscien- 
tes de Deus, então, as pessoas podem ter verdadeira felicidade. Por- 
tanto, em outras eras, quando a classe governante degradou-se aos 
modos da paixão e da ignorância, os brahmanas, encabeçados por 
semelhante brãhmana de espirito ksatriya, Para$uràma, mataram-na 
vinte e uma vezes consecutivas. 

Em Kali-yuga, como se afirma no Srimad-Bhàgavatam (12.2.13), 
dasyupràyesu ràjasu; a-classe: governante (rdjanya) será meramente 
composta de assaltantes (dasyus), porque os homens de terceira e 
quarta classe monopolizarão os afazeres do governo. Ignorando, os 
princípios religiosos e as regras e regulações braminicas, eles decerto 
tentarão assaltar as riquezas dos cidadãos, sem lhes dar qualquer sa- 
tisfação. Como se afirma em outra passagem do Srimad-Bhagavatam 
(12.1.40): 


asamskrtah kriyā-hīnā 
rajasã tamasavrtah 
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prajas te bhaksayisyanti 
mleccha ráajanya-rúpinah 


Sendo impuras, negligenciando desempenhar apropriadamente os de 
veres humanos, e sendo influenciadas pelos modos de paixão (rajas) 
e ignorância (tamas), pessoas sujas (mlecchas), fazendo-se passar 
por membros do governo (rãjanya-riipinah), engólirão os cidadãos 
(prajas te bhaksayisyanti): E ent mais outra passagem, o Srimad: 
Bhügavatam (12.2.7-8) diz: 





evam prajabhir dustabhir 
akirne ksiti-mandale 

brahma-vit-ksatra-südranam 
Jo bali bhavità nrpah 





praja hi lubdhai rajanyair 
nirghrnair dasyu-dharmabhih 
ácchinna-dara-draviná 
yasyanti giri-kananam 


A sociedade humana agrupa-se naturalmente em quatro classes, como 
seafirma no Bhagavad-gitã (câtur-varnyarh mayã srstarh guna-karmas 
vibhágasah). Mas: se esse sistema é negligenciado e nào se levam 
em consideração as qualidades e divisões da sociedade, o resultado 
será brahma-vit-ksatra-Sidrânam yo bal? bhavitã nrpah: o suposto 
sistema de castas, dividido em brahmana, ksatriya, vaispa e Súdra, 
nào terá significado. Como resultado, qualquer pessoa que de alguma 
maneira torna-se poderosa será o rei ouo presidente, e com isto os 
prajãs, ou cidadãos, serão tão importunados que terão de abando- 
nar o aconchego do lar e ir para a floresta (pasyanti giri-kananam) 
para escapar das arremetidas dos funcionários governamentais, que 
não têm misericórdia e agem que nem os assaltantes. Portanto, os 
prajãs, ou as pessoas em geral, devem adotar o movimento da cons» 
ciência de Krsna, o movimento Hare Krsna, que é a encarnação 
sonora da Suprema Personalidade de Deus. Kali-kale nàma-rüpe 
krsna-avatãra: através do Seu santo nome, Krsna, a Suprema Perso: 
nalidade de Deus, apareceu agora como uma encarnação. Portanto, 
ao se tornarem conscientes de Krsna, os prajas podem contar com 
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um bom governo e uma boa sociedade, ter vida perfeita e libertar- 
se do cativeiro imposto pela existência material. 


VERSO 16 


atar 
fe dd ята. eben d 
sida go mi an: IISI 


sri-rajovãca 
kim tad amho bhagavato 
rüjanyair ajitàtmabhih 
krtam yena kulam nastam 
ksatriyánüm abhiksnasah 


sri-râjâ-uvaca—Maharaja Pariksit perguntou; kim-—qual; taí 
amhah—essa ofensa; bhagavatah—á Suprema Personalidade de 
Deus; rajanyaih—pela familia real; ajita-atmabhih—que náo podia 


controlar seus sentidos e portanto era degradada; krtam-—que foi 
feita; yena—devido à qual; kulam—a dinastia; nastam-—foi aniquila- 
da; ksatriyanám—da familia real; abhiksnasah—repetidas vezes: 


TRADUÇÃO 
O rei Pariksit perguntou a Sukadeva Gosvâmi: Que ofensa os 
ksatriyas, que não podiam controlar seus sentidos, cometeram contra 
o Senhor Parasuràma, a Suprema Personalidade de, Deus, levando 
o Senhor a aniquilar repetidas vezes a dinastia hsatriya? 


VERSOS 17-19 

эйт Өч. 
demitido: нй: | 
A aaa A ol 
ama ad Өй A | 
AAA MA 
maña qm anima: | 
AA q жп 
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Sri-badarayanir uváca 
haihayânâm adhipatir 

arjunah ksatriyarsabhah 
dattam nàárüyanamsamsam 

aradhya parikarmabhih 


bühün dasa-satam lebhe 
durdharsatvam arátisu 

avyahatendriyaujah sri- 
tejo-virya-yaso-balam 





yogesvaratvam aisvaryarh 
gunã yatrânimadayah 

cacáravyahata-gatir 
lokesu pavano yathà 


sri-büdarüyanih uvüca—Sri Sukadeva Gosvámi respondeu; Ла 
hayünàm adhipatih—=0 rei dos Haihayas; arjunah—chamado Karta- 
viryarjuna; ksatriva=rsabhah—=0 melhor dos ksatriyas; dattam—a 
Dattátreya; narayana-amsga-amsgam-—a porgáo ' plenária da porção 
plenária de Nárayana; drádhya—após adorar; parikarmabhih—ado- 
rando de acordo com os princípios reguladores; bãhiin—braços; 
dasa-satam—mil (dez vezes cem); lebhe—alcangou; durdharsatvam— 
a qualidade muito difícil de conquistar; arâtisu--em meio aos ini- 
migos; avyahata-—imbatível; indriya-ojah—forca dos sentidos; sri— 
beleza; tejah-—prestígio; virya—poder; yasah—fama; balam—forca 
física; voga-isvaratvamr—capacidade de. controlar, obtida através 
da prática de yoga mística; aisvaryam—opuléncia; gunah—qualida- 
des; yatra—nas quais; animã-âdayah—oito classes de perfeição ió- 
guica (anima, laghimà, etc.); cacüra—ele foi; avyahata-gatih—cuja 
marcha era infatigável; /okesu—por todo o mundo ou Universo; 
pavanah—o vento; yathü—como. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvâmi disse: O melhor dos ksatriyas, Kartaviryarjuna, 
o rei dos Haihayas, recebeu mil bracos ao adorar Dattátreya, a ex- 
pansão plenária da Suprema Personalidade de Deus, Narayana. Ele 
também tornou-se imbatível e recebeu poder sensório, beleza, presti- 
gio, força, fama inesgotáveis e o poder místico pelo qual alcançam-se 
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todas as perfeições da yoga, tais como animã e laghimã. Tornando-se 
então plenamente opulento, ele vagou livremente por todo o Univer- 
So, assim como o vento. 


VERSO 20 


Wilh: STE Заграб дефа; 
ачай! ыз бз eita afi wi 181 


stri-ratnair ávrtah kridan 
revambhasi madotkatah 

vaijayantim srajam bibhrad 
rurodha saritarn bhujaih 


stri-ratnaih—por belas mulheres; üvrtal—cercado; kridan—desfru- 
tando; revã-ambhasi—na água do rio Revá, ou Narmadá; mada- 
utkatah—muito arrogante devido á opuléncia; vaijayantim srajam—a 
guirlanda triunfal; bibhrat—estando decorado com; rurodha—inter- 
rompeu o fluxo; saritam-—do rio; bhujaih—com seus braços. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, enquanto desfrutava da água do rio Narmadá, o arro- 
gante Kártaviryárjuna, cercado de belas mulheres e enguirlandado 
com uma guirlanda triunfal, interrompeu com seus braços o fluxo 
da água. 


VERSO 21 


Rafa añ RRA: 
area are ft cart ta: 221 


viplavitam sva-sibiram 
pratisrotah-sarij-jalaih 

nàmrsyat tasya tad viryarn 
viramani dasananah 


viplavitam—tendo sido inundado; sva-Sibiram—seu próprio acam- 
pamento; pratisrotah—que estava correndo na direcáo oposta; sarit- 
Jalaih—pela água do rio; na—náo; amrsyat—póde tolerar; tasya—de 
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Kartaviryàrjuna; (aí virvam-— aquela influência; viramani—consides 
rando-se grande herói; dasa-ànanah—o Ravana de dez cabeças. 


TRADUÇÃO 
Porque Kaãrtaviryàrjuna fez a água fluir na direção oposta, o acam- 
pamento de Rávana, que foi montado às margens do Narmadá, 
perto da cidade de Mahismati, ficou inundado. Isto foi insuportá- 
vel para o Rávana de dez cabeças, que se considerava um grande 
herói e não podia tolerar o poder de Kartaviryárjuna. 


SIGNIFICADO 
Rávana saíra viajando para obter vitória sobre todas as outras 
regiões (dig-vijaya), e acampara às margens do rio Narmadã, perto 
da cidade de Mahismati. 


VERSO 22 
éra чп чі аяа ач: 1 
afora беа ge а «чт RR 


grhito lilaya strinam 
samaksarh Krta-kilbisah 

mahismatyam sanniruddho 
mukto yena kapir yathà 


grhitah—foi preso à força; /ilayü—mui facilmente; strinam—das 
mulheres; samaksam—na presenga; krta-kilbisah—tornando-se assim 
um ofensor; máâhismatyãâm-—na cidade conhecida como Mahismati; 
sanniruddhah-—foi preso; muktah-—solto; yena—por quem (Kárta- 
viryárjuna); kapiht yathà—exatamente como se faz com um macaco 


TRADUÇÃO 
Quando Ravana, tentando insultar Kãrtaviryárjuna na presença 
das mulheres, ofendeu-o, Kãrtaviryárjuna, assim como alguém cap- 
tura um macaco, facilmente capturou Rávana e o pôs sob custódia 
na cidade de Máhismati, e então soltou-o como se nada tivesse acon- 
tecido. 
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VERSO 23 


я чъп а ят Аче. Ача. 9 1 
TEA aiena NN 


sa ekadà tu mrgayam 
vicaran vijane vane 

yadrcchayüsrama-padarn 
jamadagner upâvisat 


_ sah=-ele, Kartaviryárjuna; ekadã-—certa vez; tu—mas; mrgayam-— 

É enquanto caçava; vicaran—vagando; vijane—solitária; vane—numa 
floresta; yadrcchayà—sem qualquer compromisso; ásrama-padam— 
a residênc 


; jamadagneh—dé Jamadagni Muni; upavisat—ele entrou 
em. 








TRADUÇÃO 
Certa vez, enquanto percorria descompromissadamente uma flo- 
— resta solitária e caçava, Kartaviryârjuna aproximou-se da residência 
de Jamadagni. 


SIGNIFICADO 
Kartaviryárjuna' não tinha nenhum motivo para ir à residência 
de Jamadagni, porém, como estava envaidecido com seu extraordi- 
nário poder, ele foi até lá-e ofendeu Parasurama. Esta ofensa foi 
o prelúdio de sua morte nas mãos de Parasurâma. 


VERSO 24 


аа 9 ач. атаа \ 
Ama Anen TA: NRL 


tasmai sa naradevaya 
munir arhanam aharat 

sasainyamátya-vahaya 
havismatya tapo-dhanah 


tasmai—a ele; sah—ele (Jamadagni); naradevaya—ao rei Karta- 
viryárjuna; munih—o grande sábio; arhanam—parafernália própria 
para adoração; 4harat—ofereceu; sa-sainya—com seus soldados; 
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amatya—seus ministros; vahaya—e as quadrigas, os elefantes, os 
cavalos ou os homens que carregavam os palanquins; havismatyd—por 
possuir uma kamadhenu, uma vaca que podia fornecer tudo; tapah- 
dhanah—o grande sábio; cujo único poder era sua austeridade, ou 
que estava ocupado em austeridades. 


TRADUÇÃO 
O sábio Jamadagni, que estava ocupado em grandes austeridades 
na floresta, deu ótima acolhida ao rei, aos soldados, ministros e car- 
regadores do rei. Ele forneceu todos os itens necessários à adoração 


daqueles visitantes, pois possuía uma vaca kdmadhenu, capaz de 
fornecer tudo. 








SIGNIFICADO 

O Brahma-samhita informa-nos que o mundo espiritual, e especial- 
mente o planeta Goloka Vrndavana, onde Krsna vive, está cheio 
de vacas surabhi (surabhir abhipálayantam). A vaca surabhi também 
se chama kamadhenu. Embora possuísse apenas uma vaca kamadhenu; 
Jamadagni podia obter dela tudo o que se desejasse. Assim, ele foi 
capaz de receber o rei e seu grande número de seguidores, ministros, 
soldados, animais e carregadores de palanquins. Quando falamos 
de um rei, compreendemos que ele está acompanhado de muitos se- 
guidores. Jamadagni foi capaz de receber adequadamente todos os 
seguidores do rei e oferecer-lhes 'suntuosas refeições preparadas no 
£hi. O rei ficou atônito de ver como Jamadagni possuía apenas 
uma vaca, e devido a isto era muito opulento; portanto, ele ficou 
com inveja do grande sábio. Foi neste ponto que sua ofensa come- 
çou a desenvolver-se. Parasurâma, uma encarnação da Suprema 
Personalidade de Deus, matou Kártaviryarjuna porque este era muito 
orgulhoso. Talvez alguém possua muita opulência néste mundo ma- 
terial, porém, se ele se torna arrogante e age caprichosamente, ele 
será punido pela Suprema Personalidade de Deus. Esta é a lição a 
ser aprendida nessa história, na qual Paragurâma ficou irado contra 
Kartaviryárjuna, matou-o e vinte e uma vezes varreu de todo o mundo 
os ksatriyas. 

VERSO 25 


VENUS NNI 
aaa a at: 113911 
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sa-vai ratnam tu tad drstvà 
atmaisvaryatisayanam 

tan nadriyatagnihotryám 
sabhilasah sahaihayah 


¡sah—ele (Kartaviryarjuna); vai—na verdade; raínam-—uma grande 
lonte de riqueza; (u—na verdade; fat—a kamadhenu que estava aos 
idados de Jamadagni; drstva—observando; dtma-aisvarya—sua 
iuléncia pessoal; ati-$ayanam—que era exorbitante; (a(—isto; na— 

; üdriyata—apreciou muito; agnihotryam—daquela vaca, que 

ja útil para executar sacrifício agnihotra; sa-abhilâsah-—tornou-se 
»joso; sa-haihayah-—com os seus próprios homens, 05 Haihayas. 


TRADUÇÃO 
Pelo fato de Jamadagni possuir uma jóia sob a forma de uma 
Kümadhenu, Kàrtaviryárjuna julgava-o mais rico e poderoso do que 
ele próprio. Portanto, ele e seus próprios homens, os Haihayas, não 
apreciaram muito a recepção dada por Jamadagni. Ao contrário, 
eles queriam levar aquela kâmadhenu, que era útil para a execução 





“do sacrifício agnihotra. 


SIGNIFICADO 

Jamadagni era mais poderoso do que Kartaviryárjuna porque rea- 
lizava o agnihotra-yajña com manteiga clarificada recebida da kama- 
dhenu. Náo é todo mundo que tem o privilégio de possuir semelhante 
vaca. Entretanto, o homem comum pode possuir uma vaca comum, 
proteger esse animal, tirar dela suficiente leite, e utilizar o leite, na 
produção, de manteiga e ghi clarificado, especialmente para realizar 
O agnihotra-yajiia. Isto todos podem fazer. Logo, no Bhagavad: 
gitã, verifica-se que o Senhor Krsna aconselha go-raksya, proteção 
às vacas. Isto é essencial, pois, se forem cuidadas adequadamente, 
as vacas decerto produzirão bastante leite. Temos experiência prática 
nos Estados Unidos da América, onde, em nossas várias fazendas 
da ISKCON, por estarmos dando proteção adequada às vacas, re- 
cebemos leite em profusão. Em outras fazendas, as: vacas não dão 
tanto leite quanto em nossas fazendas; porque sabem muito bem 
que não vamos matá-las, nossas vacas sentem-se felizes e dão muito 
leite. Portanto, essa instrução dada pelo Senhor Krsna — go-raksya — 
é deveras significativa. O mundo inteiro deve aprender com Krsna. 
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como evitar a escassez e viver feliz, simplesmente produzindo grãos 
alimentícios (annad bhavanti bhitâni) e dando proteção às vacas 
(go-raksya). Krsi-goraksya-vanijyam vaisya-karma svabhâvajam 
Aqueles que pertencem à terceira divisão da sociedade humana, à 
saber, a classe mercantil, devem manter a terra para produzir grãos 
alimentícios e proteger as vacas. Este é o preceito do Bhagavad-gita. 
Quando se fala em proteger as vacas, talvez os comedores de carne 
protestem, porém, em resposta a eles, podemos dizer que, já que 
Krsna enfatiza que se protejam as vacas, aqueles que são propensos 
a comer carne podem comer a carne de animais insignificantes, tais 
como porcos, cães, bodes e carneiros, mas não devem ceifar a vida 


das vacas, pois isso é destrutivo para o avanço espiritual da sociedade 
humana. 


VERSO 26 


Aaa daa 
чача! еа: чені яе чета 11811 
havirdhanim rser darpün 
narán hartum acodayat 
te ca mâhismatir ninyuh 
sa-vatsam krandatim Байт 


havih-dhànim—a kamadhenu; rseh—do grande sábio Jamadagni: 
darpüt—por ser muito arrogante devido ao poder material; naran— 
todos os seus homens (soldados); hartum-—a roubarem ou levarem: 
acodayat-—encorajou; te—os homens de Kartaviryárjuna: ca—também: 
mahismatim—a capital de Kartaviryarjuna; ninyuh—trouxeram; sa- 
vaísam—com o bezerro; krandatim—lacrimejante; balat—por ser le- 
vada à forca. 





TRADUCAO 
Sendo arrogante por causa de seu poder material, Kartaviryárjuna 
encorajou seus homens a roubarem de Jamadagni a kāmadhenu. 
Assim, os homens tomaram à forca a lacrimejante kamadhenu, jun- 
tamente com o seu bezerro, levando-os a Mahismati, a capital de 
Kartaviryarjuna. 
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SIGNIFICADO 

Neste verso, a palavra havirdhanim é significativa. Havirdhanim 
refere-se à vaca que serve para fornecer havis, ou ghi, paraa realizacáo 
das cerimônias ritualísticas dos sacrifícios. Na vida humana, deve- 
se aprender a realizar yajfias. Como nos informa o Bhagavad-gita 
(3:9), yajñarthat karmano "nyatra loko "yam karma-bandhanah: se 
não realizarmos yajtia, simplesmente trabalharemos arduamente na 
tentativa de obtermos gozo dos sentidos, como os cães e os porcos. 
Isto não é civilização. O' ser humano deve ser treinado a realizar 
yajña. Yajñad bhavati parjanyah. Se os yajñas são regularmente rea- 
lizados, cairá do céu chuva adequada, e quando há chuva regular, 
a terra é fértil e propícia a produzir todas as necessidades da vida. 
O yajria, portanto, é essencial. Para realizar vajhia, a manteiga clari- 
ficada é essencial, e para obter manteiga clarificada, a proteção às 
vacas é essencial. Portanto, se negligenciarmos o processo de civiliza- 
ção védica, com certeza sofreremos.'Os supostos eruditos e filósofos 
não conhecem o segredo do sucesso da vida, e portanto sofrem nas 
mãos de prakrti, a natureza (prakrteh kripamánani gunaih karmani 
sarvasah). Entretanto, embora sejam forçados a sofrer, eles pensam 
estar avançando em civilização (aharnkãra-vimidhatma kartâham iti 
manyate). Por conseguinte, o movimento da consciência de Krsna 
destina-se a reviver o modo de civilização na qual todos serão feli- 
тез. Este é o objetivo do nosso movimento da consciência de Krsna. 
Yajne sukhena bhavantu. 


VERSO 27 


spp sfr fra +m sp sma; 
sente aer dier JR 119911 


atha rãjani niryâte 
ráma asramá agatah 
Srutvà tat tasya daurütmyarn 
cukrodhühir ivahatah 


atha—em seguida; rajani—quando o rei; niryate—foi embora; 
râmah-—Parasurâma, o filho caçula de Jamadagni; asrame-—à caba- 
na; agatah—regressou; Srutvá—quando ouviu; tat-—esta; tasya—de 
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Kartaviryarjuna; dauratmyam—agáo nefasta; cukrodha—ficou extre- 
mamente irado; ahih—uma serpente; iva—como; ahatah—pisoteada 
ou machucada. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, quando Kartaviryarjuna se fora com a kamadhenu, 
Parasuráma regressou ao ásrama. Ao tomar conhecimento do nefasto 
feito de Kartaviryárjuna, Parasurâma, o filho caçula de Jamadagni, 
ou tão irado como uma serpente pisoteada. 





VERSO 28 


AAA, wu uqu qu uei 
зарла quib mex mv qWUW dscll 


ghoram üdàya parasum 
satünam varma kàrmukam 

anvadhàvata durmarso 
mrgendra iva yüthapam 


ghoram-—extremamente terrível; adãya—empunhando; parasum-— 
um cutelo; sa-tiriam—juntamente com uma-aljava; varma-—um es- 
cudo; kârmukam--um arco; anvadhâvata—seguiu; durmarsah-—o 
Senhor Parasurâma, estando excessivamente irado; mygendrah-—um 
leáo; iva—como; yüthapam—(ataca) um elefante. 


TRADUÇÃO 
Apanhando seu terrível cutelo, seu escudo, seu arco e uma aljava 
de flechas, o Senhor Parasurâma, excessivamente irado, procurou 
Kartaviryarjuna, assim como um leão caça um elefante. 


VERSO 29 
amas AA 

gd атча | 
af 


di saña 90 зч 1841 
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tam apatantarn bhrgu-varyam ojasã 
dhanur-dharam bâna-parasvadhãyudham 

aineya-carmümbaram arka-dhamabhir. 
yutam jatabhir dadrse purim visan 


tam-—aquele Senhor Parasurâma; apatantam—seguindo-o; bhrgu- 
varyam-—o melhor da dinastia Bhrgu, o Senhor Parasurâma; 0/: 
mui ferozmente; dhanuh-dharam—carregando um arco; |. bàna-— 
flechas; parasvadha—cutelo;: ayudham-—tendo todas essas armas; 
aineya-carma— pele de veado negra; ambaram—a cobertura de seu 
corpo; arka-dhamabhih—parecendo o brilho do: sol; yutam jatá- 
bhik—com mechas de cabelo; dadrse—ele- viu; purim—na capital; 
visan—entretanto. 


TRADUÇÃO 
Logo que entrou em sua capital, Mahismati Puri, o rei Kartavi- 
ryárjuna viu o Senhor Parasurâma, o melhor da dinastia Bhrgu, 
seguindo-o, armado de cutelo, escudo, arco e flechas. O Senhor Para- 
gurâma estava coberto com uma pele de veado negra, e suas mechas 
de cabelo encaracolado pareciam o brilho do sol. 


VERSO 30 


anen- 
ап +m G ES] 


acodayad dhasti-rathasva-pattibhir 
asi-banarsti-Sataghni-Saktibhih 
aksauhinih sapta-dasatibhisanas 
tà rüma eko bhagavün asüdayat 


acodayat—ele enviou para lutar; hasti—com elefantes; ratha— 
com quadrigas; aśva—com cavalos;. pattibhih—e com infantaria; 
gadã-—com maças; asi—com espadas; bana-—com flechas; rsti—com 
armas chamadas rstis; Sataghni—com armas chamadas sataghnis; 
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Saktibhih—com armas chamadas saktis; aksauhinth—completos agru 
pamentos de aksauhinis; sapta-dasa—dezesstte; ati-bhisanah—muito 
ferozes; 1ah—todos eles;: ramah—=o Senhor Parasurama; ekah—sozi 
nho; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; astidayat—matou. 





TRADUCAO 
Ao ver Parasurama, Kártaviryarjuna imediatamente temeu-o e 
enviou para lutar contra ele muitos elefantes, quadrigas, cavalos € 
soldados de infantaria equipados com macas, espadas, flechas, rstis, 
Sataghnis, Saktis e mi armas semelhantes. Para conter Paraéu- 
râma, Kartaviryârjuna mandou um total de dezessete aksauhinis de 
soldados. O Senhor Parasurâma, porém, matou a todos, sozinho. 





SIGNIFICADO 
A palavra aksauhint refere-se aruma falange militar que consiste 
em 21.870: quadrigas e elefantes, 109.350 soldados de infantaria € 
65.610: cavalos: Uma descrição exata é dada da seguinte maneira 
no Mahábhárata, Adi Parva, Segundo Capítulo: 


eko ratho gajas caikah 
naráh pañca padátayah 

trayas ca turagás taj-jñaih 
pattir ity abhidhiyate 


pattir tu trigunam etàm 
viduh senâmukham budhah 
trini senàmukhàny еко 
gulma ity adhidhiyate 


trayo gulmá gano nama 
vahint tu ganás trayah 

Srutas:tisras tu vahinyah 
prianeti vicaksanaih 


camús tu: prtanas tisras 
camvas tisras tv anikint 
anikinim dasa-gunam 
ahur aksauhinim budhah 
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aksauhinyas tu sankhyata 
rathanam dvija-sattamãh 

sankhya-ganita-tattvajñaih 
sahasrüny eka-vimsati 


Satâny upari castau ca 
bhüyas tathà ca saptatih. 

gajânam tu parimânam 
tavad evátra nirdiset 


jñeyam Sata-sahasram tu 
sahasrani tatha nava 

naránám adhi pañcasac 
chatâni trini cânaghah 


parica-sasti-sahasrâni 
tathüs$vanüm satàni ca 

dasottarani sat cahur 
yathàvad abhisankhyayà 

etàm aksauhinim pràhuh 
sunkhya-tattva-vido janãh 


‘Wma quadriga, um elefante, cinco: soldados de infantaria e:trés 
cavalos são chamados de patti pelos peritos; na ciência militar. Os 
eruditos também 'sabem que uma senâmukha é três vezes uma patti. 
Três senâmukhas são conhecidas como uma gulma; três-gulimas são 
chamadas de gana, e três ganas são chamadas de vahint. Os enten- 
didos no assunto dizem que três vahinissão tidas como uma prta- 
nã, três prtanãs equivalem a uma camia, etrês camiis são iguais a uma 
anikini. Os sábios referem que dez anikinis são uma aksauhini. De 
acordo com os peritos: que realizam esses cálculos, as quadrigas de 
uma aksauhini totalizam 21.870, ó melhor dos duas vezes nascidos, 
etambém é este o número de elefantes. O:nümero dos soldados de 
infantaria perfaz 109.350,e-0 número de cavalos perfaz65:610. Isto 
se chama uma aksauhini.” 


VERSO 31 


dp isa пен 
аз: чч ат! 
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FA E UR 


yato yato "sau praharat-para$vadho 
mano-"nilaujah para-cakra-südanah 

tatas tatas chinna-bhujoru-kandhará 
nipetur urvyam hata-süta-vàhanàh 


Yatah—onde quer que; yatah—onde quer que; asau—o Senhor Para: 

S$uráma; praharat—retalhando; parasvadhah —sempre hábil em usar 

sua arma, o parasu, ou cutelo; manah—como a mente; anila—como 

o vento; ojah—sendo vigoroso; para-cakra—da força militar dos 

inimigos; súdanah—demolidor; tatah—ali; tatah—e acolá; chinna— 

| espalhados e decepados; bhuja--braços; iru—pernas; kandha- 

rüh—ombros; nipetuh—caidos; urvyàm—no chào; hata—mortos; 
súta—quadrigários; vahanah—cavalos e elefantes carregadores. 








TRADUÇÃO 
O Senhor Parasurâma, sendo hábil em destruir a força militar 
do inimigo, agiu com a velocidade da mente e do vento, retalhando 
inimigos com seu cutelo [parasu]. Aonde quer que ele fosse, seus 
inimigos caíam, suas pernas, braços e ombros ficando decepados, 
seus quadrigários mortos, e seus carregadores, os elefantes e os cava- 
los, todos aniquilados. 








SIGNIFICADO 
| Noi começo; quando o exército inimigo estava repleto de soldados 
combatentes, elefantes e cavalos, o Senhor Parasurâma infiltrou-se 
entre eles à velocidade da mente, para matá-los. Quando estava 
um pouco cansado, ele ficou mais lento, agindo à velocidade do 
vento, mas-continuou 'a matar os inimigos vigorosamente. A veloci- 
dade da mente é maior do que a do vento. 


VERSO 32 


тп айа. GAT 
WRR пенй: | 
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RETRATA 
fenfit Peg ar em 113311 


drstvà sva-sainyam rudhiraugha-kardame 
ranüjire rama-kuthàra-süyakaih 

vivrkna-varma-dhvaja-capa-vigraham 
nipàtitarn haihaya úpatad rusá 


drstva--vendo; sva-sainyam—seus próprios soldados; rudhira- 
ogha-kardame-—que ficaram ensopados de sangue; rana-djire—no 
campo de batalha; râma-kuthãra—pelo machado do Senhor Parasu- 
ráma; sayakaih—e pelas flechas; vivrkna—espalhados; varma-—os 
escudos; dhvaja—as bandeiras; capa—arcos; vigraham—os corpos; 
nipátitam—caidos; haihayah—Kartaviryárjuna; üpatat—precipitou- 
se para lá; rusd—estando muito irado. 


TRADUÇÃO 
Manipulando seu machado e flechas, o Senhor Parasurâma despe- 
daçou os escudos, arcos, bandeiras e corpos dos soldados de Kārta- 
viryárjuna, que caiam no campo de batalha, encharcando o q 
com seu sangue. Diante desse revés, Kártaviryárjuna, enfurecido, 
precipitou-se para o campo de batalha. 


VERSO 33 


: qanm TEA 

Ҹа:ч атн чача Wen | 
Ga, asa aagi- 

AAA A, 113311 


athãrjunah parica-Satesu bahubhir 
dhanuhsu bünün yugapat sa sandadhe 

ramaya ramo “stra-bhrtam Samagranis 
tany eka-dhanvesubhir ácchinat samam 


atha—em- seguida;' arjunah—Kartaviryaárjuna;  pañca-Satesu— 
quinhentos; bahubhih—com- seus bracos; dhanuhsu—nos arcos; 
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bánan—flechas; 





ugapat—simultaneamente; saA—ele; sandadhe: 
fixou; râmãya--simplesmente para matar o. Senhor Parasuràma; 
rámah—o Senhor Parasuráma; astra-bhrtam—de todos os guerreiros 
que podiam usar armas; samagranih-—o melhor; tâni—todas os arcos 
de Kartaviryarjuna; eka-dhanva—possuindo um arco; isubhih—as 
flechas; acchinat-—despedaçou; samam--com: 


TRADUÇÃO 
Então, Kartaviryárjuna, com seus mil braços, simultaneamente 
fixou flechas em quinhentos arcos para matar o Senhor Paras: 
гата. Маѕ о Senhor Parasurâma, o melhor guerreiro, disparou com 
apenas um arco flechas suficientes para despedaçar de imediato todos 
os arcos e flechas que estavam nas mãos de Kártaviryárjuna. 





VERSO 34 


few пя: ян абя ач 


punah sva-hastair acalàn mrdhe "nghripan 
utksipya vegàd abhidhàvato yudhi 

bhuján kutharena kathora-neminá 
ciccheda râmah prasabham tv aher iva 


punah—novamente; sva-hastaih—com suas próprias mãos; 
acalan—colinas; mrdhe—no campo de batalha; arighripan— árvores; 
utksipya—após arrancar; vegüt—com muita forca; abhidhavatah— 
daquele que corria impetuosamente; yudhi—no campo de batalha; 
bhujan—todos os bragos; kutharena—com seu machado; kathora- 
nemina—que era muito afiado; ciccheda—despedagou; rámah—o 
Senhor Parasurâma; prasabham-—com muita força; tu—mas; ahah 
iva—assim como os;capelos de uma serpente. 


TRADUCAO 
Quando suas flechas foram despedacadas, Kartaviryarjuna arran- 
cou muitas árvores e colinas com suas próprias mãos e, desejando 
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matar o Senhor Parasurâma, voltou a investir impetuosamente contra 
ele, Mas Parasurâma aplicou então muita força em seu machado 
para cortar os bracos de Kartaviryarjuna, assim como alguém decepa 
os-capelos de uma serpente. 


VERSOS 35-36 


aa fewer fr A | 

A RaR eg ad aa IR 
паі чт | 

aa A Rike aada VRAI 


krtta-bāhoh śiras tasya 
gireh srngam ivàharat 

hate pitari tat-putrã 
ayutam dudruvur bhayãt 


agnihotrim upavartya 
savatsàm para-vira-hã 

samupetyüsramar pitre. 
pariklistam samarpayat 


krtta-bühoh—de Kàrtaviryárjuna, cujos bracos foram decepados; 
Sirah-—a cabeça; tasya—dele (Kartaviryárjuna); gireh—de uma mon- 
tanha; $rágam—o pico; iva—como; áharaí—(Parasuráma) cortou 
de seu corpo; hate pitari—quando o pai deles foi morto; tat-putrah—= 
seus filhos; ayutam—dez mil; dudruvuh—fugiram; bhayat—de medo; 
agnihotrim—a kamadhenu; upavartya—trazendo para perto; sa- 
vatsám—com seu bezerro; para=vira-ha—Parasuráma, que podia 
matar os heróis dos inimigos; samupetya—após retornar; asramam— 
à residência de seu pai; pitre—ao seu pai; pariklistam—que passara 
por sofrimento extremo; samarpayat—entregou. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, como se estivesse cortando o pico de uma montanha, 
Parasurama degolou Kartaviryarjuna, que já perdera seus braços. 
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Ao verem seu pai morto, todos os dez mil filhos de Kartaviryarjuna 
fugiram de medo. Então Paraśurāma, tendo matado o inimigo, lb 
bertou a kāmadhenu, que passara por grande sofrimento, е junta 
mente com seu bezerro, levou-a de volta à sua residência, onde q 
entregou a seu pai. 


VERSO 37 


Я чері ати: Я таза са 91 
ееп AA Mol 


sva-karma tat krtam ramah 
pitre bhrütrbhya eva ca 

varnayüm àsa tac chrutva 
jamadagnir abhasata 


sva-karma—suas próprias atividades; tat—toda aquela façanha; 
krtam—Qque foi realizada; râmah—Parasurâma; pitre—a seu pai; 
bhrãtrbhyah—a seus irmãos; eva cabem como; varnayâm àsa— 
descreveu; tat—isto; Srutvã—após ouvir; jamadagnih—o pai de Para 
$uràma; abhàsata—disse o seguinte. 





TRADUÇÃO 
Parasurâma descreveu ao seu pai e irmãos as atividades através 
das quais ele acabou matando Kártaviryárjuna. Ao ouvir essa narra: 
tiva, Jamadagni dirigiu a seu filho as seguintes palavras. 


VERSO 38 


AREA TAL TR | 
ss аң яй ema 


rāma rāma mahābāho 
bhaván papam akãrasit 

avadhin naradevarn yat 
sarva-devamayam vrtha 
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rüma ràma—meu querido filho Parasurama; mahabáaho—ó grande 
herói; bhaván—tu; papam—atividades pecaminosas; akarasit— 
executaste; avadhit—mataste; naradevam—o rei; yat—que é; sarva- 
devamayam-—a personificacáo de:todos os.semideuses; vrthü—des- 
necessariamente. 


TRADUÇÃO 
ó grande herói, meu querido filho Parasurama, mataste desneces- 
sariamente o rei, que é tido como a personificação de todos os se- 
mideuses. Com isto, cometeste um pecado. 


VERSO 39 


a fg TR Ei aa: 
ал FRETES: TRATA 949, 114811 


vayam hi brühmanàs tüta 
ksamayàrhanatüri gatah 

yaya loka-gurur devah 
pàramesthyam agàt padam 


vayam—nós; hi—na: verdade; brühmanüh—somos brahmanas 
qualificados; tâta-—ó meu querido filho; ksamayã--com a qualidade 
de perdoarmos; arhanatâm—a posição de sermos adorados; gatah — 
alcançamos; yayã--através dessa qualidade; loka-guruh—o mestre 
espiritual deste Universo; devah—o Senhor Brahmã; paramesthyam — 
a pessoa suprema dentro deste Universo; agát—-alcangou; padam-— 
a posição. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, todos somos brãhmanas e, devido a uma qua- 
lidade nossa, a clemência, as pessoas em geral passaram a considerar- 
nos adoráveis. É em função dessa qualidade que o Senhor Brahmã, 
o supremo mestre espiritual deste Universo, alcançou seu posto. 


VERSO 40 


арп IA area att a жп 1 
IA a EA vell 
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ksamayà rocate laksmir 
brühmi sauri yathà prabhà 

Кѕатіпат asu bhagavàrns 
tusyate harir isvarah 


ksamayã-—simplesmente perdoando; rocate—torna-se agradável; 
laksmih—a deusa da fortuna; brühmi—em relacáo com as qualida 
des bramínicas;'sauri—o deus do Sol; yathã--como; prabhã-==o brilho 
do sol; ksaminam--com os brihmanas, que são tão clementes; asu-— 
logo, logo; bhagavan—a Suprema Personalidade de Deus; tusyate-— 
fica satisfeito; harih-—o Senhor; ISvarah—o controlador supremo. 








TRADUÇÃO 
dever do brâhmana cultivar a clemência, que é resplandecente 
como o sol. A Suprema Personalidade de Deus, Hari, fica satisfeito 
com aqueles que são clementes. 





SIGNIFICADO 

Diferentes seres tornam-se belos por possuírem diferentes qualida- 
des. Cânakya Pandita diz que o cuco, embora muito negro, é belo 
devido à sua doce voz. Igualmente, uma mulher torna-se bela através 
de sua castidade e fidelidade ao seu esposo, e uma pessoa feia fica 
bela ao tornar-se um sábio erudito. Da mesma maneira, os-brâhma- 
nas, ksatriyas, vaisyas'e súdras tornam-se belos graças às suas quali- 
dades. Os brâhmanas são belos quando são clementes; os ksatriyas, 
quando são heróicos e nunca fogem da luta; os vaisyas, quando se 
dedicam a cultivar a terra e proteger as vacas; е os siidras, quando 
são fiéis no desempenho dos deveres que satisfazem os seus amos. 
Logo, todos tornam-se belos através de suas qualidades específicas. 
E a qualidade típica do brahmana, 'como se descreve aqui, é a cle- 
тёпсіа: 











VERSO 41 
va quim qq amada qe: | 
dkn ai AA: 118211 


rüjfio mürdhübhisiktasya 
vadho brahma-vadhad guruh 
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tirtha-samsevaya camho 
Јаһу angücyuta-cetanah 


rüjriah—do rei; mürdha-abhisiktasya—que é clasificado como im- 
perador; vadhah—o aniquilamento; brahma-vadhàt—do que matar 
um bràhmana; guruh—mais severo; tirtha-samsevayã-—adorando 
os lugares sagrados; ca—também; amhah—o ato pecaminoso; jahi— 
lava; ariga—ó meu querido filho; acyuta-cetanah—sendo inteiramente 
consciente de Krsna. 


TRADUCAO 
Meu querido filho, matar um rei governante é muito mais peca- 
minoso do que matar um bráhmana. Mas agora, se te tornares cons- 
ciente de Krsna e adorares os lugares sagrados, poderás expiar esse 
grande pecado. 


SIGNIFICADO 

Aquele que se rende por completo á Suprema Personalidade de 
Deus está livre de todos os pecados (aham (уйт sarva-papebhyo 
moksayisyâmi). A partir do dia ou momento que se rende plenamente a 
Sri Krsna, até mesmo a pessoa mais pecaminosa liberta-se. Entre- 
tanto, como um exemplo, Jamadagni aconselhou seu filho Parasu- 
râma a adorar os lugares sagrados. Porque não pode imediatamente 
render-se à Suprema Personalidade de Deus, a pessoa comum é acon- 
selhada a ir de um a outro lugar sagrado a fim de entrar em contato 
com pessoas santas e então pouco a pouco libertar-se das reações 
pecaminosas. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Quinto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“Parasurâma, o Senhor encarna como guerreiro” 










CAPÍTULO DEZESSEIS 








O Senhor Parasurâma 
destrói a classe que governa o mundo 





























Quando Jamadagni foi morto pelos filhos de Kartaviryárjuna, 
como se descreve neste capítulo, Parasurâma varreu do mundo in- 
teiro os Ksatriyas vinte e uma vezes; Este capítulo também descreve 
os descendentes de Visvamitra. 

Quando foi buscar água no Ganges e viu-o rei dos Gandharvas 
desfrutando da companhia das Apsarás, a esposa de Jamadagni, 
Renuka, ficou cativada e sentiu um leve desejo de associar-se com 
ele. Devido a esse desejo pecaminoso, ela foi punida pelo seu espo- 
so. Parasurâma matou sua mãe e seus irmãos; mais tarde, por força 
das austeridades de' Jamadagni, eles foram 'ressuscitados. Os filhos 
de Kartaviryárjuna, entretanto, lembrando-se da morte de seu pai, 
quiseram vingar-se do Senhor Parasurâma, e portanto, quando Para- 
$uráma estava ausente do asrama, mataram Jamadagni, que estava 
meditando na Suprema Personalidade de Deus. Ao retornar ao üsrama 
e ver o seu pai morto, Parasurâma ficou muito sentido, e após pedir 
aos seus irmãos que cuidassem do corpo morto, saiu, determinado 
a matar todos os ksatriyas que povoavam a superfície do mundo. 
Pegando seu machado, ele foi até Máhismati-pura, a capital de Kárta- 
viryarjuna, e matou todos os filhos de Kartaviryárjuna, cujo sangue 
formou um grande rio. Parasurâma, entretanto, não estava satisfeito 
em matar apenas os filhos de Kartaviryárjuna; mais tarde, quando 
os ksatriyas se tornaram um distúrbio, ele matou-os vinte e uma 
vezes, de modo que a superfície da Terra ficou sem ksatrivas. Depois, 
Parasurâma juntou a cabeca de seu pai ao corpo morto deste e rea- 
lizou vários sacrifícios para satisfazer o Senhor Supremo. Com isto, 
o corpo de Jamadagni voltou a ganhar vida, e mais tarde ele foi 
promovido ao sistema planetário superior conhecido como Saptarsi- 
mandala. Parasurâma, O filho de Jamadagni, ainda vive em Mahen- 
dra-parvata. No próximo manvantara, ele se tornaráum pregador 
do conhecimento védico. 
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O poderosissimo Visvamitra nasceu na dinastia de Gadhi. Por 
força de suas austeridades e penitências, ele tornou-se brãhmana 
Ele tinha 101 filhos, que eram célebres como Madhucchandàs. Na 
arena sacrificatória de; Hariscandra, o filho de Ajigarta chamado 
Sunahéepha estava designado a ser imolado, porém, por misericór- 
dia dos Prajápatis, ele foi solto. Em seguida, ele tornou-se Devarãta, 
na dinastia de Gádhi. Os cingienta filhos mais velhos de Visvâmitra, 
no entanto, não aceitaram Sunahsepha como seu irmão mais velho, 
e por isso Visvâmitra amaldiçoou-os a tornarem-se mlecchas, infiéis 
à civilização védica. O quinquagésimo primeiro filho de Visvâmitra, 
juntamente com seus irmãos mais novos, aceitaram então Sunahsepha 
como seu irmão mais velho, e seu pai, Vi$vàmitra, estando satis: 
to, abencoou-os. Assim, Devarata foi aceito na dinastia de Kausika, 
e por conseguinte existem diferentes ramos dessa dinastia. 












VERSO 1 


ае TA 
EN 
da da RAMA 9 1 


Sri-Suka uváca 

pitropasiksito rümas 
tatheti kuru-nandana 

sarnvatsaram tirtha-yatram 
caritvasramam üvrajat 





sri-sukah uvāča—Śrī Sukadeva: Gosvámi- disse; pitrü—por. seu 
pai; upasiksitah-—assim aconselhado; rámah—o Senhor Parasuráma; 
tathã iti—que seja assim; kuru-nandana—ó filho da dinastia Kuru, 
Maharaja Pariksit; samvatsaram—por um: ano completo; tirtha- 
yatram—viagem atodos os lugares sagrados; caritva—após executar; 
àsramam-—à sua própria residência; üvrajat-—retornou. 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Meu querido Maharaja Pariksit, filho 
da dinastia Kuru, ao receber esta ordem de-seu pai, o Senhor Parasu- 
rāma imediatamente concordou, dizendo: ““Que seja assim,” Por 
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um ano completo, ele viajou pelos lugares sagrados. Então, regres- 
sou à residência de seu pai. 


VERSO 2 


AA TA AAA | 
a A 


kadacid renuka yata 
gangayam padma-málinam 

gandharva-rajam kridantam 
apsarobhir apasyata 


kadacit—certa vez; renuka—a esposa de Jamadagni, a máe do 
Senhor Parasuráma; yàta—foi; garigayam-—às margens do rio Ganges; 
padma-malinam—decorado com uma guirlanda de flores de lótus; 
gandharva-râjam—o rei dos Gandharvas; kridantam—divertindo-se; 
apsarobhih—com as Apsarás (moças da sociedade celestial); apasya- 
ta—ela viu. 


TRADUÇÃO 
Certa vez, quando foi às margens do Ganges buscar água, Renu- 
kā, a esposa de Jamadagni, viu o rei dos Gandharvas, decorado com 
uma guirlanda de lótus e divertindo-se no Ganges com mulheres ce- 
lestiais [Apsarás]. 


VERSO 3 


far Ara adi al 
mala q RARA UR 


vilokayanti kridantam 
udakartham nadim gata 

homa-velüm na sasmàra 
kificic citraratha-sprhã 


vilokayanti—enquanto olhava para; kridantam—o rei dos Gan- 
dharvas, ocupado nessas atividades; udaka-artham—para obter alguma 
água; nadim—ao rio; gata—conforme ela foi; homa-velam—o tempo 
para realizar o homa, sacrificio de fogo; nasasmara—náo se lembrou 
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de; Kiricit—um pouquinho; citraratha—do rei dos: Gandharvas, co 
nhecido como Citraratha; sprhü—desejou:a companhia: 


TRADUÇÃO 
Ela fora buscar água no Ganges, porém, ao ver Citraratha, o rei 
dos Gandharvas, divertindo-se com as garotas celestiais, ela ficou 
um pouco atraída porele é esqueceu-se de que 0 momento para o 
sacrifício de fogo estava passando. 





VERSO 4 


sereni d fete get: ПЧ ап 1 
этет жей «ей RA FR: 11 l 


kálatyayam tam vilokya 
muneh sapa-visankità 
ügatya kalasara tasthau 
purodhàya krtañijalih 


kala-atyayam—passando o tempo; tam—isto; vilokya—observan 
do; muneh—do grande sábio Jamadagni; sapa-visarikità—temendo 
a maldicáo; dgatya—retornando; kalasam—o pote de água; tasthau— 
permaneceu; ¡purodhaya—pondo diante do sábio; krta-añjalih—de 
máos postas. 

TRADUÇÃO 

Mais tarde, percebendo que o tempo para oferecer o sacrifício 
passara, Renukã temeu ser amaldiçoada por seu esposo. Portanto, 
ao retornar, ela simplesmente pôs o pote de água diante dele e ali 
permaneceu de mãos postas. 


VERSO 5 


agraria 
A A US RR IM і 


vyabhicáram munir jñatva 
patnyüh prakupito "bravit 

ghnatainürh putrakah püpàm 
ity. uktàs te na cakrire 
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vyabhicüram-—adultério; munih—o grande sábio Jamadagni; jrià- 
fya—percebeu; patnyah—de sua esposa; prakupitah—ele ficou irado; 
abravit—ele disse; ghnata—matai; enam—a ela; putrakah-—meus 
queridos filhos; papam—pecaminosa; ¡ti uktah—sendo assim aconse- 
lhados; te—todos os filhos; na—não; cakrire—cumpriram sua ordem. 





TRADUÇÃO 
O grande sábio Jamadagni atentou no adultério mentalmente pra- 
ficado por sua esposa. Portanto, ele ficou muito irado e disse aos 
seus filhos: “Meus queridos filhos, matai essa mulher pecaminosa!” 
Mas os filhos náo cumpriram sua ordem. 





VERSO 6 


aaa AAA | 
EA; UA AAA ANN 


ramah saricoditah pitrã 
bhrâtin mátra sahâvadhit 

prabháva-jho muneh samyak 
samaüdhes tapasas ca sah 


râmah—o Senhor Parasurâma; saricoditah—sendo instigado (a 
matar sua máe e irmáos); pitra—pelo seu pai; bhratfn—todos os 
séus irmãos; marrã saha--com a mãe; avadhit-—matou imediatamen- 
te; prabhava-¡nahcomhecendo o poder; muneh—do grande sábio; 
samyak—completamente; samádheh—através de meditacáo; tapa- 
Sah-—através de austeridade; ca—também; sah—ele. 


TRADUÇÃO 
Jamadagni ordenou então ao seu filho caçula, Parasurâma, que 
matasse seus irmãos, que haviam desobedecido à sua ordem, e a 
sua mãe, que mentalmente cometera adultério. O Senhor Parasu- 
râma, conhecendo o poder de seu pai, que vivia praticando medita- 
ção e austeridade, no mesmo instante matou sua mãe e seus irmãos. 


SIGNIFICADO 
A palavra prabhava-jñah é significativa. Parasurâma conhecia o 
poder de seu pai, e portanto concordou em cumprir a ordem deste. 
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Ele pensou que, caso se recusasse a executar a ordem, seria amaldi 
çoado, mas se a executasse, seu pai. ficaria: satisfeito, e quando o 
seu pai estivesse satisfeito, Parasurâma pediria a bênção que trow: 
xesse sua mãe é irmãos devolta à vida. Parasurâma confiava nisso, 
e portanto concordou em matar sua mãe e irmãos. 


V 





RSO 7 


ROSEA: ha: qerqdrga: | 
sat жата quis sita тез а 11 
varena cchandayâm àsa 
pritah satyavati-sutah 


vavre hatânâm râmo 'pi 
Jivitam' casmreim vadhe 


varena cchandayâm àsa-—solicitado a pedir a bênção que d 
se; pritah—estando muito satisfeito (com ele); satyavati-sutah—Ja- 
madagni, o filho de Satyavati; vavre—disse; hatanám—da minha 
mãe e dos meus irmãos mortos; râmah-—Parasurâma; api—também; 
Jivitam—que eles vivam; ca--também; asmrtim—sem lembrança; 
vadhe-—de terem sido mortos por mim. 








TRADUÇÃO 
Jamadagni, o filho de Satyavafi, ficou muito satisfeito com Para- 
Surâma e pediu-lhe; que solicitasse qualquer bênção que desejasse, 
O Senhor Parasurâma respondeu: “Permite que minha mãe e meus 
irmãos vivam novamente e não se lembrem de que foram mortos 
por mim. Esta é a bênção que peço.” 





VERSO 8 


SEA gafe Pig п | 
аач: AR RRA O 


uttasthus te kusalino 
nidrapaya ivañjasa 

pitur vidvàms tapo-viryam 
ràmas cakre suhrd-vadham 
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uttasthuh-—levantaram-se imediatamente; te—a mãe e os irmãos 
do Senhor Parasuráma; kusalinah—sentindo a alegria de estarem 
vivos; nidra-apaye—no final de um sono profundo; iva—como; afija- 
sá—muito em breve; pituh—do seu pai; vidvan—estando ciente da; 
tapah-—austeridade; viryam---poder; rümah—o Senhor Para$uràma; 
cakre—realizou; suhrt-vadham-—o exterminio dos seus membros fa- 
miliares. 


TRADUCAO 
Em seguida, pela bênção de Jamadagni, a mãe e os irmãos do 
Senhor Parasurâma imediatamente ressuscitaram e ficaram muito 
feli como se tivessem despertado de um sono profundo. Em 
acato à ordem de seu pai, o Senhor Parasurâma matara seus paren- 
tes porque conhecia a fundo o poder, a austeridade e a erudição 
de seu pai. 


VERSO 9 


asia qua vaias 
SERT RI сае 


ye 'rjunasya sutá rajan 
smarantah sva-pitur vadham 
ràma-virya-parabhütà 
lebhire Sarma na kvacit 


ye—aqueles que; arjunasya—de Kartaviryárjuna; sutah-—-filhos; 
rüjan—ó Mahàráàja Pariksit; smarantah—sempre se lembrando; sva- 
pituh vadham—de que o pai deles fora morto (por Parasurâma); 
rama-virya-parâbhitãh-—derrotados pelo poder'superior'do Senhor 
Parasurâma; /ebhire—alcancaram; sarma—felicidade;  na—náo; 
kvacit—em momento algum. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, os filhos de Kartaviryârjuna, que foram 
derrotados pela força superior de Parasurâma, nunca alcançaram а 
felicidade, pois sempre se lembravam de que seu pai fora morto. 
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SIGNIFICADO 

Jamadagni decerto adquirira muito poder com suas austeridades, 
porém, devido a uma leve ofensa cometida por sua pobre esposa, 
Renuka, ele ordenou que ela fosse morta. Isto obviamente foi um 
ato pecaminoso, e por isso Jamadagni foi morto pelos filhos dë 
Kārtavīryārjuna, como se descreve logo em seguida. O Senhor Para 
Surâma também ficou com a marca do pecado ao matar Kartaviry: 
árjuna, embora esta não fosse uma grande ofensa. Portanto, quer 
alguém seja Kártaviryárjuna, Senhor Parasurâma, Jamadagni ou 
quem: quer que seja, ele, deve agir com muita cautela e perspicáci: 
caso-contrário, terá de sofrer os resultados das atividades pecamino- 
sas: Esta é a lição que recebemos daliteratura védica. 





VERSO 10 


Aq TA af ad 19 | 
96 Rara a SU 112 ol 


ekadasramato râme 
sabhratari vanam gate 

vairam sisâdhayisavo 
labdha-cchidrã upâgaman 


ekadá—certa vez; asramatah—do ásrama de Jamadagni; râme- 
quando o Senhor Parasuráma; sa-bhrátari—com seus irmáos; vanam— 
à floresta; gate—tendo ido; vairam-—vingança de inimizade passada; 
sisadhayisavah—desejando colher; /abdha-chidrah—aproveitando- 
se da oportunidade; upagaman—eles aproximaram-se da residéncia 
de Jamadagni. 

TRADUÇÃO 

Certa vez, quando Parasurâma ausentou-se do ásrama e foi à flo- 
resta com Vasumán e seus outros irmãos, os filhos de Kartaviryarjuna 
aproveitaram-se da oportunidade para aproximarem-se da residência 
de Jamadagni e vingarem-se do episódio que lhes tinha acendido o 
rancor. 





VERSO 11 
хатт freni: gm | 
ATACAR, A Чад: 116811 
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drstvagny-ügara asinam 
avesita-dhiyari munim 

bhagavaty uttamasloke 
jaghnus te püpa-niscayüh 


drstva—vendo; agni-agare—no lugar onde era realizado o sacrifí- 
cio de fogo; asinam-—sentado; avesita—inteiramente absorto; dhiyam— 
com a inteligência; munim-—o grande sábio Jamadagni; bhagavati— 
na Suprema Personalidade de Deus; uttama-śloke—que é louvado 
pelas orações mais bem escolhidas; jaghnuh-—mataram; te—os filhos 
de Kártaviryárjuna; pãpa-niscayah-—determinados a cometer um ato 
bem pecaminoso, ou os pecados personificados. 


TRADUÇÃO 
Os filhos de Kartaviryárjuna estavam determinados a cometer 
atos pecaminosos. Portanto, ao verem Jamadagni sentado ao lado 
do fogo para realizar yajfia e meditando na Suprema Personalidade 
de Deus, que é louvado pelas orações mais bem escolhidas, eles apro- 
veitaram-se da oportunidade para matá-lo. 





VERSO 12 


EMA: EUR RR: | 


a a sa AA AAA: 11221 





yamánah krpanayd 
rüma-máütrütidárunàh 
prasahya Sira utkrtya 
ninyus te ksatra-bandhavah 


yacyamánah—sendo abordados para que poupassem a vida de 
seu esposo; krpanayã—pela pobre e indefesa mulher; râma-mãtra-— 
pela mãe do Senhor Parasurâma; ati-darunah-—muito cruéis; prasa- 
hya—violentamente; sirah—a cabeça de Jamadagni; utkrtya—tendo 
separado; ninyuh—levaram embora; te—os filhos de Kartaviryárjuna; 
ksatra-bandhavah—que nào eram ksatriyas, senão que muito abo- 
mináveis filhos de ksatriya. 





496 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 16 


TRADUÇÃO 
Com orações súplices, Renukã, a mãe de Parasuráma e esposa 
de Jamadagni, implorou pela vida de seu esposo. Mas os filhos de 
Kartaviryârjuna, sendo desprovidos das qualidades dos ksatriyas, 
eram tão cruéis que, apesar de suas súplicas, decapitaram-no violen- 
tamente e levaram a cabeça consigo. 


VERSO 13 


urs git eret STEPS | 
пя naf RR A: a 11220 


renukà duhkha-sokàrtà 
nighnanty ütmànam ütmanà 

ráma rameti tâteti 
vicukrosoccakaih sati 


renukã-—-Renukã, a esposa de Jamadagni; duhkha-soka-artã-— 
estando em intensa lamentação (pela morte de seu' esposo); nigh» 
nanti—golpeando; dtmânam-—seu próprio corpo; ãtmanã-—sozinhay 
rama—ó Parasurâma; râma—ó Parasurâma; iti—assim; tâta—ó 
meu querido filho; iti—assim; vicukrosa—começou a chorar; ucca- 
kaih—bern alto; sati—a castíssima mulher. 


TRADUÇÃO 
Lamentando com pesar a morte de seu esposo, a castíssima Renu- 
Ка golpeou seu próprio corpo com as mãos e bradou: “Ó Rama, 
meu querido filho Ráma!” 





VERSO 14 


TA AA TARA | 
amama gg: аё ag 1991 


tad upasrutya diirasthã 
hã ramety ürtavat svanam 
tvarayasramam asadya 
dadrsuh pitaram hatam 
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tat-—aquele brado de Renukã; upasrutya—ao ouvirem; diira- 
sthãh—embora estivessem a uma longa distância; Ad râma—ó Râma, 
ó Râma; iti—assim; arta-vat—muito: plangente; svanam—o som; 
tvarayü—bem depressa; A$ramam—á residência de Jamadagni; 
üsadya—indo; dadrsuh—viram; pitaram—o pai; hatam—morto. 


TRADUÇÃO 
Embora estivessem a uma longa distância de casa, logo que ouvi- 
ram Renukã gritar “Ó Rama, ó meu filho”, os filhos de Jamadagni, 
incluindo o Senhor Parasurâma, rapidamente retornaram ao âsrama, 
onde viram seu pai morto. 


VERSO 15 


Aquario: d 
ят атт атай чїй ee e A 1 


te duhkha-rosamarsürti- 
Soka-vega-vimohitah 

ha táta sadho dharmista 
tyaktvasmán svar-gato bhavan 


te—todos os filhos de Jamadagni; duhkha—do pesar; rosa—ira; 
amarsa—indignacáo; arri—afligio; soka—e lamentacáo; vega—com 
a forca; vimohitah—confundidos; ha tata—ó pai; sadho—o grande 
santo; dharmistha—a pessoa mais religiosa; tyaktvü—deixando; 
asmãn-—a nós; svah-gatah—foste aos planetas celestiais; bhavan—tu. 


TRADUÇÃO 
Inteiramente dominados pelo pesar, ira, indignação, aflição e la- 
mentação, os filhos de Jamadagni falaram: “0 pai, ó pessoa muito 
religiosa e santa, deixaste-nos e foste aos planetas celestiais!'* 


VERSO 16 


Вен Маге fem sis a | 
ge a TAS GATA At m NAT 
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vilapyaivam pitur deharn 
пійһауа bhràtrsu svayam 

pragrhya parasum râmah 
ksatrüntàya mano dadhe 


vilapya—lamentando-se; evam-—assim; pituh—de seu pai; deham—o 
corpo; nidhãya—confiando; bhrãtrsu-—a seus irmãos; svayam—pes- 
soalmente; pragrhya—empunhando; parasum-—o machado; râmah— 
oSenhorParasurâma; Ksatra-antaya—em dar cabo de todos os 
ksatriyas; manah—a mente; dadhe—fixou. 





Assim se lamentando, o Senhor Parasurâma confiou a seus irmãos 
o corpo morto de seu pai e pessoalmente pegou do seu machado, 
decidido a dar cabo de todos os ksatriyas que povoavam a superfície 
do mundo. 


VERSO 17 


em aa тїї ar | 
AAN AA AE 112911 


gatvá máahismatiñ ramo 
brahma-ghna-vihata-sriyam 

tesürh sa Sirsabhi ràjan 
madhye cakre mahã-girim 


gatvü—indo; mahismatim—ao lugar conhecido como Mahismati; 
râmah—o Senhor Parasurâma; brahma-ghna—devido ao fato de 
que um bràhmana fora morto; vihata-$riyam-— sentenciado, despro- 
vido de todas as opulências; tesam-—de todos eles (os filhos de Kar- 
taviryârjuna e os outros: habitantes ksatriyas);: sah--ele, o Senhor 
Parasurâma; Sirsabhih—com as cabeças cortadas de seus corpos; 
rajan—6 Maharaja Pariksit; madhye—dentro da jurisdição de Ma- 
hismati; cakre—fez; mahã-girim—uma grande montanha. 


TRADUÇÃO 
Ó rei, o Senhor Parasurâma foi então a Mahismati, que já estava 
condenada porque mataram pecaminosamente um brahmana. No 
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meio daquela cidade, ele fez uma montanha de cabeças, que haviam 
sido decepadas dos corpos dos filhos de Kártaviryárjuna- 


VERSOS 18-19 


area ado TT | 
td wem ач isa 1941 
farsa: sé a Aral: 
ARA sob SUERTE AAA LON 


tad-raktena nadim ghorâm 
abrahmanya-bhayâvahâm 

heturh krtvã pitr-vadham 
ksatre 'mangala-karini 


trih-sapta-krtvah prthivim 
krtvà nihksatriyam prabhuh 

samanta-paricake cakre 
Sonitodàn hradün nava 


tat-raktena—com o sangue dos filhos de Kártaviryàrjuna; nadim— 
um rio; ghorüm-—pavoroso; abrahmanya-bhaya-àvahüm—provocando 
medo nos: reis: que nào respeitavam a cultura bramínica; hetum-— 
causa; krtva—aceitando; pitr-vadham—o aniquilamento de seu pai; 
ksatre—quando toda a classe real; amangala-karini—estava agindo 
mui inauspiciosamente; frih-sapta-krtvah—vinte e uma vezes; prthi- 
vim—o mundo todo; Krtvà—fazendo; nihksatrivàm—sem dinastia 
Ksatriya; prabhuh—o Senhor Supremo, Parasurâma; samanta-parica- 
ke—no lugar conhecido como Samanta-panicaka; cakre—ele fez; 
Sonita-udàn—cheios de sangue ao invés de água; Aradan—lagos; 
nava—nove. 


TRADUCAO 
Com o sangue dos corpos desses filhos, o Senhor Parasurâma 
criou um pavoroso rio, que provocou grande medo nos reis que não 
respeitavam a cultura bramínica. Porque os ksatriyas, os homens 
com poder de governar, estavam realizando atividades pecaminosas, 
o Senhor Parasurâma, sob o pretexto de estar retaliando o assassinato 
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de seu pai, eliminou vinte e uma vezes da face da Terra todos os 
ksatriyas. Na verdade, no lugar conhecido como Samanta-pañcaka, 
ele criou nove lagos cheios com sangue deles. 


SIGNIFICADO 

Parasurâma é a Suprema Personalidade de Deus, e sua missão 
eterna é paritrânãya sâdhiinam vinasaya ca duskrtâm — proteger 
os devotos e aniquilar os canalhas. Matar todos os homens pecami- 
nosos é uma das tarefas da encarnação do Supremo. O Senhor Para- 
gurâma matou todos os ksatriyas vinte e uma vezes consecutivas 
porque eles eram desobedientes à cultura bramínica. O fato de os 
ksatriyas terem matado-seu pai serviu apenas de pretexto; o verda: 
deiro motivo foi que os ksatriyas, a-classe governante, degenerou-se 
esua posição tornou-se inauspiciosâ; A cultura braminica é recomen- 
dada nos sástras, especialmente no Bhagavad-gitã (câtur-varnyam 
mayã srstarn guna-karma-vibhãgasah). De acordo com as leis da na- 
tureza, quer na época de Parasurâma, quer no momento atual, se 
o governo torna-se irresponsável e pecaminoso, não se importando 
com a cultura bramínica, com certeza haverá uma encarnação de 
Deus que, como Parasurâma, criará uma devastação através do fogo, 
da fome, de pestes ou de alguma outra calamidade. Sempre que des- 
respeita a supremacia da' Suprema Personalidade de Deus e deixa 
de proteger a instituição varnãsrama-dharma, o governo decerto te 
de defrontar com catástrofes iguais às que foram outrora provocadas 
pelo Senhor Parasurâma. 








VERSO 20 





UR o 


pituh kayena sandhàya 
Sira üdaya barhisi 
sarva-devamayam devam 
ütmünam ayajan: makhaih 


pituh—do seu pai; kayena—ao corpo; sandhaya-—juntando; śi- 
rah—a cabeca; adüya—mantendo; barhisi—sobre grama kusa; sarva- 
deva-mayam—a onipenetrante Suprema Personalidade de Deus, o 
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mestre de todos os semideuses; devam-—Senhor Vasudeva; atmânam — 
que está presente em toda parte como Superalma; ayajat—ele adorou; 
makhaih—oferecendo sacrifícios. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Parasurâma juntou a cabeça de seu pai ao corpo 
morto deste e pôs o corpo e a cabeça sobre grama kusa. Oferecendo 
sacrifícios, ele começou a adorar o Senhor Vasudeva, que é a onipe- 
netrante Superalma de todos os semideuses e entidades vivas. 





» 
rf eh xfi fcm | 
aa id SAA aa fem ttl 
еей: жч ETT: | 
эш ярд: ща! 


dadau prücim аіќат hotre 
brahmane daksinârh disam 

adhvaryave praticim vai 
udgàtre uttaram disam 


¿RSOS 21-22 


anyebhyo 'vântara-disah 
kasyapaya ca madhyatah 

aryâvartam upadrastre 
sadasyebhyas tatah param 


dadau-—deu de presente; pracim—oriental; disam—diregáo; hotre— 
ao sacerdote conhecido como hota; brahmane—ao sacerdote conhe- 
cido como brahma; daksinam—meridional; disam—diregáo; adhva- 
ryave—ao sacerdote conhecido como adhvaryu; praticim—o lado 
ocidental; vai-—na verdade; udgatre--ao sacerdote conhecido como 
udgata; 
avantara-disah—os. diferentes cantos (nordeste, sudeste, noroeste е 
sudoeste); kasyapaya—a Kasyapa Muni; ca—também; madhyatah—a 
porcáo intermediária; aryavartam—aporcáo conhecida como Aryávar- 
ta; upadrastre—ao upadrastà, o sacerdote que age como supervisor, 
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ouvindo e examinando os mantras; sadasyebhyah—aos sadasy: 
os sacerdotes associados; tatah param—tudo-o que restou. 





TRADUÇÃO 
Após concluir o sacrifício, o Senhor Parasurâma deu de presen- 
te ao hotá a direção oriental; o lado sul, ao brahmá; o oeste, ao 
adhvaryu; o norte, ao udgátà; e os quatro cantos — nord 
deste, noroeste e sudoeste —, aos outros sacerdotes. Ele deu à região 
intermediária a Kasyapa e o lugar conhecido como Aryávarta, ao 
upadrastã. Tudo o que restou, ele distribuiu aos sadasyas, os sacer- 








.. SIGNIFICADO 
O trecho de terra da Índia que fica entre as montanhas dos Hima- 
laias e as colinas Vindhya chama-se Aryávarta. 


VEI 





)23 


aaa faria feat 1 
maai ma A aa 118311 


tatas cavabhrtha-snana- 
vidhútasesa-kilbisah 

sarasvatyàm mahà-nadyarm 
reje vyabbhra ivanisumàün 


tatah—depois disso; ca—também; avabhrtha-snána—banhando- 
se após terminado o sacrificio; viditita—limpo; asesa—ilimitadas; 
Kkilbisah—cujas reacóes das atividades pecaminosas; sarasvatyam—à 
margem: do: grande rio Sarasvati; mahã-nadyam-—um dos maiores 
rios da Índia; reje--o Senhor Parasurama parecia; vyabbhrah-—sem 
nuvens; iva amsumãn—como o'sol. 





TRADUÇÃO 
Depois disso, tendo completado as cerimônias sacrificatórias ritua- 
lísticas, o Senhor Parasurâma tomou o banho conhecido como ava- 
bhrtha-snãna. Postando-se à margem do grande rio Sarasvati, limpo 
de todos os pecados, o Senhor Parasurâma parecia o sol em um céu 
claro e sem nuvens. 
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SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã (3.9), yajñarthat karmano 
Inyatra loko. 'yari karma-bandhanah: “Deve-se executar trabalho 
como sacrificio a Visnu, caso contrário, o trabalho prende a pessoa 
este mundo material.” Karma-bandhanah refere-se á repetida acei- 
tação de consecutivos corpos materiais. Todo-o problema da vida 
são esses repetidos nascimentos e mortes. Portanto, aconselha-se 
que todos trabalhem realizando yajfia capaz de satisfazer o Senhor 
Visnu. Embora fosse uma encarnação da Suprema Personalidade 
de Deus, o Senhor Parasurâma tinha de prestar contas das atividades 
pecaminosas. Neste mundo material, qualquer pessoa, por mais cuida- 
dosa que seja, é levada a cometer atividades pecaminosas, embora 
involuntariamente. Por exemplo, alguém pode pisar muitas peque- 
nas formigas e outros insetos enquanto caminha pelas ruas e, sem 
querer, matar muitos seres vivos: Portanto, o princípio védico de 
pafica-yajhia, cinco categorias de sacrifícios prescritos, é compulsório. 
Nesta era de Kali, entretanto, faz-se uma grande concessão às pessoas 
em geral: Yajñaih sankirtana-prayair yajanti hi sumedhasah: pode- 
se adorar o Senhor Caitanya, a encarnação em que Krsna vem dis- 
farçado. Krsna-varnam tvisakrsnam: embora Ele seja o próprio 
Krsna; Ele sempre canta Hare Krsna e prega a consciência de Krsn: 
Recomenda-se que todos adorem essa encarnação, cantando: — 
este o sankirtana-yajria. A realização de sankirtana-yajria é uma còn- 
cessão especial à sociedade humana, a fim de que:as pessoas deixem 
de ser afetadas por atividades pecaminosas, voluntárias ou involuntá- 
rias. Estamos cercados de ilimitados pecados, e portanto é imperativo 
que todos adotem a consciência de Krsna e cantem o mahã-mantra 
Hare Krsna. 


VERSO 24 
sumitur aves; sis яй ATA: 1128 


sva-deham jamadagnis tu 
labdhva samjñana-laksanam 

rsmam mandale so "bhút 
saptamo ráma-pújitah 
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sva-deham—seu próprio corpo; jamadagnih—o grande sábio Ја 
madagni; tu—mas; labdhva-—recuperando; sarhjriâna-laksanam— 
mostrando completos sintomas de vida, conhecimento elembrança; 
rsinam—dos grandes rsis; mandale—no grupo de sete estrelas; sah— 
ele, Jamadagni; abhūt—mais tarde tornou-se; saptamah—o sétimo; 
rāma-pūjitah—por ser adòrado pelo Senhor Paraśurāma. 


TRADUÇÃO 
Desse modo, Jamadagni, sendo adorado pelo Senhor Parasu- 
rāma, voltou a viver, lembrando-se de tudo, e tornou-se um dos sete 
sábios que compõem o grupo de sete estrelas. 


SIGNIFICADO 

As sete estrelas que, no zênite, giram em torno da estrela polar, 
chamam-se: saptarsi-mandala.: Nessas sete estrelas, que formam a 
parte-superior do nosso sistema planetário, residem sete sábios: Ka- 
Syapa, Atri, Vasistha, Visvâmitra, Gautama, Jamadagni e Bhara- 
dvàja. Essas sete estrelas são visíveis toda noite, e cada uma delas 
faz nas vinte e quatro horas uma órbita completa em volta da estre- 
la polar. Juntamente com essas sete estrelas, todas as outras estrelas 
também percorrem uma órbita do Oriente para o Ocidente. A porção 
superior do Universo chama-se Norte, e a porção inferior chama- 
se Sul. Mesmo em nossa vida corriqueira, quando estudamos um 
mapa, dizemos que a porção superior do mapa é o Norte. 


МЕ! 





30 25 


MARRS RAA UR: FASSA: 
ANA a A qua ачи! 


jāmadagnyo ’pi bhagavān 
ramah kamala-locanah 

ügüminy antare ràjan 
vartayisyati vai brhat 


Jümadagnyah—o filho de Jamadagni; api—também; bhagavün— 
a Personalidade de Deus; râmah-—Senhor Parasurâma; kamala-loca- 
nah—cujos olhos são como pétalas de lótus; agamini—chegando; 
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antare—no manvantara, o periodo de um Manu; rájan—ó rei Parik- 
sit; vartayisyati—propagará; vai—de fato; brhat—conhecimento vé- 
dico. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, no próximo manvantara, a Personalidade 
de Deus de olhos de lótus, Senhor Parasurâma, o filho de Jamadagni, 
será um grande propagador do conhecimento védico. Em outras pa- 
lavras, ele será um dos sete sábios. 


VERSO 26 


зеза ёта: rate: | 
serena: a 119811 


aste "dyapi mahendrüdrau 


nyasta-dandah prasânta-dhih 
upagiyamana-caritah 
siddha-gandharva-caranaih 


aste—ainda existe; adya api—mesmo hoje; mahendra-adrau—na 
regiào montanhosa conhecida como Mahendra; nyasta-dandah— 
tendo abandonado as armas utilizadas pelos ksatriyas (arco, flechas 
e machado); prasânta-—agora plenamente satisfeito como brahmana; 
dhih—nessa inteligéncia; upagiyamana-caritah—sendo adorado e 
venerado devido ao seu caráter e atividades sublimes; siddha-gan- 
dharva-cüranaih—por pessoas celestiais, tais como os habitantes de 
Gandharvaloka, Siddhaloka e Caranaloka. 





TRADUÇÃO 
Nas montanhas da região conhecida como Mahendra, o Senhor Para- 
guráma ainda vive como um bráhmana inteligente. Inteiramente sa- 
tisfeito e tendo abandonado todas as armas utilizadas pelos ksatriyas, 
ele sempre recebe adoração, veneração e orações que lhe são ofere- 
cidas pelos seres celestiais, tais como os Siddhas, Cáranas e Gandharvas, 
que glorificam seu caráter e atividades sublimes. 
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VERSO 27 


ті "m тетт am #49: 1 
ai qi a ASEA чүй ят IR 
evam bhrgusu visvatma 
bhagaván harir isvarah 


avatirya parar bhüram 
bhuvo *han bahuso nrpàn 


evam-—dessa maneira; bhrgusu—na dinastia de Bhrgu; visva- 
ütmü—a alma do Universo, a Superalma; bhagaván—a Suprema 
Personalidade de Deus; harih—o Senhor; isvarah—o controlador 
supremo; avatirya—aparecendo como uma encarnação; param-— 
grande; bhüram—o fardo; b/tuvah—do mundo; ahan—matou; bahu- 
Sah—muitas vezes; nrpün—reis. 





TRADUÇÃO 
Dessa maneira, a alma suprema, a Suprema Personalidade de 
Deus, o Senhor e controlador supremo, desceu como uma encarna- 
ção na dinastia de Bhrgu e tirou do Universo o fardo produzido 
matando-os muitas vezes. 








VERSO 28 


MOLARES A {4 чє: | 
ач «тиенен Tt A APS MRE 


gàdher abhün mahà-tejàh 
samiddha iva pavakah 
tapasà ksütram utsrjya 
yo lebhe brahma-varcasam 


gadheh—de Mahàràja Gádhi; abhit—nasceu; mahàü-tejàh—muito 
poderoso; samiddhah-—-em chamas; ¡va—=como; pavakah—fogo; 
tapasa—através de austeridades e penitências; ksatram—a posição 
de ksatriya; utsrjya—abandonando; yah—aquele que-(Vi$vamitra); 
lebhe—alcancou; brahma-varcasam—a qualidade de brahmana. 
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TRADUÇÃO 
Visvamitra, o filho de Maháraja Gadhi, era tão poderoso como 
as chamas do fogo. De ksatriya, ele passou a ser um poderoso brah- 
mana, após submeter-se a penitências e austeridades. 


SIGNIFICADO 

Agora, tendo acabado de narrar a história do Senhor Parasurâma, 
Sukadeva' Gosvâmi começa 'a contar a história: de Visvamitra. Da 
história de Parasurâma, podemos compreender que, embora Parasu- 
тата pertencesse ao grupo bramínico, as circunstâncias impeliram-no 
a agir como ksatriya. Mais tarde, após concluir sua tarefa de ksatriya, 
ele novamente tornou-se brâhmana e voltou a Mahendra-parvata, 
Da mesma maneira, podemos ver que; embora tivesse nascido em 
família ksatriya, através de austeridades e peniténcias Visvámitra 
alcangou a posicáo de bráhmana. Essas histórias confirmam as de- 
claracdes dos Sastras segundo as quais um brahmana pode tornar- 
se ksatriya, um ksatriva pode tornar-se brahmana ou vaisya, e um 
vaisya pode tornar-se brahmana, após alcançar as devidas qualifica- 
ções. A posição de alguém não depende do seu nascimento. Como 
Nàrada confirma no Srimad-Bhügavatam (1.11.35): 





yasya yal laksanam proktam 
pumso varnabhivyañijakam 
yad anyatrâpi drsyeta 
tat tenaiva vinirdiset 


“Se através de seus sintomas alguém denota ser brâhmana, ksatriya, 
vaisya ou südra, mesmo que tenha nascido em classe diferente, deve- 
se aceitá-lo de acordo com os sintomas que lhe são típicos.” Para 
saber quem é brahmana e quem é ksatriya, deve-se levar em consi- 
deragáo as qualidades e atividades da pessoa. Se todos os südras 
desqualificados tornam-se presumíveis brahmanas e ksatriyas, será 
impossível manter a ordem: social, Com isto, haverá discrepâncias, 
a sociedade humana virará sociedade de animais, e a situação em 
todo o mundo será infernal. 


VERSO 29 


feiras Sara ga пята 99 | 
RARA IA AA A 4 1911 
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visvámitrasya caivasan 
putra eka-satam nrpa 
madhyamas tu madhucchanda 
madhucchandasa eva te. 


visvamitrasya—de Visyámitra;' ca—também; eva—na verdade; 
ásan—houve; putrah—filhos; eka-Satam—101; nrpa—ó rei Pariksit; 
madhyamah—o do meio; tu—na verdade; madhucchandàh—conhe- 
cido como Madhucchanda; madhucchandasah-—chamados Madhucs 
chandás; eva—na verdade; 1e—todos eles. 





TRADUÇÃO 
Ó vei Pariksit, Visvâmitra teve 101 filhos, entre os: quais-o do 
meio era conhecido; como Madhucchanda. Tendo-o como ponto 
de referência, todos os outros eram chamados Madhucchandas. 


SIGNIFICADO 
Em relação aisto, Srila Visvanatha Cakravarti Thakura cita essa 
declaração dos Vedas: tasya havisvamitrasyaika-Satam putrã ásuh 
paricasad eva /уйуйтзо madhucchandasah pancasat kaniyamsah. 
““Visvâmitra teve 101 filhos. Cingiienta eram mais velhos do que 
Madhucchandá e cinquenta, mais novos.” 


VERSO 30 


Ч тат зя: Gard sp Rh | 
этїїё яте эк тү тест 11391! 


putram krtvã Sunahsepham 
devarâtarn ca bhãrgavam 

ajigartam sután aha 
jyestha esa prakalpyatàm 


putram—um filho; krtvã-—aceitando; sunahsepham-—cujo nome era 
Sunahsepha; devaratam—Devaráta, cuja vida foi salva pelos semi- 
deuses; ca—também; bhargavam—nascido na dinastia Bhrgu; &jīgar- 
tam-—o filho de Ajigarta; sufan—a seus próprios filhos; 42ha—ordenou; 
jvesthah—o mais velho; esah—Sunahsepha; prakalpyatam—que 
fosse aceito como tal. 
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Visvamitra aceitou como um de seus próprios filhos o filho de 
Ajigarta conhecido como Sunalisepha, que nasceu na dinastia Bhrgu 
е também era conhecido como Devarata. Visvâmitra ordenou a 
seus outros filhos que aceitassem Sunahsepha como seu irmão mais 
velho. 


VERSO 31 
a aaa Aa: eq: qur: | 
AAA TÁ SA TU O 


yo vai hariscandra-makhe 
vikritah purusah pasuh 

stutvà devün prajesadin 
mumuce pasa-bandhanãt 


yah—aquele que (Sunahsepha); vai—na verdade; hariscandra- 
makhe-—no sacrifício executado pelo rei Hariscandra; vikritah-—foi 
vendido; purusah—homem; pasuh-—animal sacrificatório; stutva—- 
oferecendo orações; devân-—aos semideuses; prayi -üdin—encabe- 
cados pelo Senhor Brahma; mumuce—escapou; pasa-bandhanát—de 
ser atado com cordas como um animal. 


TRADUÇÃO 
O pai de Sunahsepha vendeu-o para ser o homem que serviria 
de animal a ser sacrificado no yajña do rei Hariscandra. Ao ser le- 
vado à arena de sacrifício, Sunahsepha orou aos semideuses para 
que o libertassem e, pela graça deles, foi liberto. 


SIGNIFICADO 

Eis uma descrição de Sunahéepha. Quando Hariscandra havia de- 
cidido sacrificar seu filho Rohita, Rohita deu um jeito de salvar sua 
própria vida, comprando Sunahsepha ao pai deste para que Sunah- 
sepha fosse sacrificado no yajria: Sunahsepha foi vendido a Maha- 
rája Hariscandra porque ele era o filho do meio, entre o mais velho 
e o mais novo. Parece que o yajña em que o homem é sacrificado 
como animal já era praticado há muito e muito tempo. 
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VERSO 32 


а. 9 89999. Way quu: 
eere эта: а: mis: NII 


yo rüto deva-yajane 
devair gâdhisu tâpasah 
deva-rãta iti khyâtah 
sunahsephas tu bhãrgavah 


yah—aquele que (Sunahsepha); rátah=foi protegido; deva-yaja 
ne—na arena erigida para adoração aos semideuses; devaih—pelos 
mesmos semideuses; gadhisu—na dinastia de Gádhi; tapasah—avan: 
çado no desempenho da vida espiritual; deva-ratah—protegido pelos 
semideuses; iti—assim; khyãtah-—célebre; Sunahsephah tu—bem como 
Sunahsepha; bhãrgavah-—na dinastia de Bhrgu. 





TRADUÇÃO 
Embora tivesse nascido na stia Bhárgava, Sunahéepha era 
muitíssimo avancado na vida espiritual, e portanto os semideuses en- 
volvidos no sacrifício protegeram-no. Consegiientemente, ele também 
celebrizou-se como o descendente de Gadhi chamado Devaráta. 








VERSO 33 


à grs gu Fa ARA | 
эги ате: жайба аып: 1133 


ye madhucchandaso jyesthah 
kusalam menire na tat 

asapat tan munih kruddho 
mleccha bhavata durjanah 


ye—aqueles que; madhucchandasah—filhos de Visvámitra, famo- 
sos como: Madhucchandas; jyesthah-—mais velhos; kusalam—muito 
bom; menire—aceitando; na—nào; tat—isto (a proposta de que ele 
fosse aceito como o irmào mais velho); asapat—amaldicoou; £an— 
todos os filhos; munih—Visvamitra Muni; kruddhah—ficando irado; 
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mlecchah—desobedientes aos princípios védicos; bhavata—todos 
vós vos tornai; durjanüh—péssimos filhos. 


TRADUCAO 
Quando seu pai solicitou-Ihes que aceitassem Sunaháepha como 
o filho mais velho, os cinqüenta Madhucchandás, mais velhos, os 
filhos de Visvamitra, discordaram. Portanto, Visvamitra ficou irado 
eamaldicoou-os. “Que todos vós, filhos maus, vos torneis mlecchas"”, 
disse ele, ““avessos aos princípios da cultura védica.” 


SIGNIFICADO 

Na literatura védi há palavras como mleccha e yavana. Defi- 
ne-se que os mlecchas são aqueles que não seguem os princípios vé- 
dicos. Em tempos remotos, os mlecchas eram escassos, e Visvâmitra 
Muni amaldiçoou seus, filhos a tornarem-se mlecchas. Mas na era 
atual, Kali-yuga, não há necessidade dessa maldição, pois as pessoas 
são automaticamente mlecchas. Estamos apenas no começo da Kali- 
yuga, mas no final. da Kali-yuga, toda a: população consistirá em 
mlecchas porque ninguém seguirá os princípios védicos. Nesse mo- 
mento, a encarnação de Kalki aparecerá. Mleccha-nivaha-nidhane 
kalayasi kara-bâlam. Comsua espada, Ele matará indiscriminada- 
mente todos os mlecchas. 


VERSO 34 


ARA AAA AN чап яя: | 
qa A RA 13811 


sa hovaca madhucchandah 
sârdharh paricasatã tatah 

yan no bhavün sanijânite 
tasmims tisthamahe vayam 


sah—o filho do meio (de Visvámitra); ha—na verdade; uvaca— 
disse; madhucchandah—Madhucchanda; sardham-—-com; paricasa- 
tà——os. outros.cingüenta filhos corhecidos como Madhucchandás; 
tatah—entáo, depois que os cinq enta primeiros. receberam. essa 
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maldição; yat—que; nah—a nós; bhavan—ó pai; sarijânite—como 
te aprouver; fasmin—nisto; tisthâmahe—permaneceremos; vayam-— 
todos nós. 


TRADUÇÃO 
Depois que os Madhucchandãs mais velhos foram amaldiçoados, 
os cinqiienta mais jovens, juntamente com o próprio Madhucchanda, 
aproximaram-se de seu pai e concordaram em aceitar sua proposta. 
“Querido pai,” disseram eles ““acataremos qualquer providência 
que tomares.” 


VE 





035 
sad ra apea qd uf 1 
Rei: aero fea fre | 
ari Regra iara nq (1380 


jyestham mantra-drsara cakrus 
tvâm anvañico vayam sma hi 

visvamitrah sután aha 
viravanto bhavisyatha 

ye münam me "nugrhnanto 
viravantam akarta mám 


jyestham—o mais velho; mantra-drsam—alguém que vé mantras; 
cakruh-—eles aceitaram; tvim-—a ti; anvaricah—concordamos em 
seguir; vayam—nós; sma—na verdade; hi—decerto; visvamitrah— 
o grande sábio Visvâmitra; sutân—aos filhos obedientes; aha—disse; 
vira-vantah-—pais de filhos; bhavisyatha—tornar-vos-eis no futuro; 
ye—todos vós que; mánam—honra; me—minha; anugrhnantah— 
aceitastes; vira-vantam—um pai de bons: filhos; akarta—fizestes; 
mám—a mim. 

TRADUCAO 

Com isto, os Madhucchandas mais novos aceitaram Sunahsepha 
como seu irmão mais velho e disseram-lhe: “Seguiremos tuas ordens.” 
Vi$vamitra disse então a seus filhos obedientes: “Porque aceitastes 
Sunahóepha como vosso irmão mais velho, estou muito satisfeito. 
Acatando minha ordem, fizestes de mim um pai para quem valeu 
apenater filhos, e portanto abençõo-vos a também vos tornardes pais.” 
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SIGNIFICADO 
Dos cem filhos, metade desobedeceu a Visvâmitra, recusando-se 
a aceitar Sunahsepha como seu irmão mais velho, mas a outra metade 
aceitou sua ordem. Portanto, o pai abençoou os filhos obedientes 
a tornarem-se pais que gerariam filhos. Caso contrário, eles também 
teriam sido amaldiçoados a tornarem-se mlecchas sem filhos. 


VERSO 36 


ач я: чт HD menfa | 
aa AAA 13811 


esa vah kusika viro 
devarátas tam anvita 

anye cástaka-harita- 
jaya-kratumad-üdayah 


esah—esse (Sunahóepha); vah—como vós; kusikah—ó Kusika: 


virah—meu filho; devaratah—ele é conhecido como Devaráta; tam— 
a ele; anvita—simplesmente obedecei; anye—outros; ca—também; 
astaka—Astaka; hürita—MHárita; jaya— Jaya; kratumat—Kratumàn; 
ādayah—e outros. 


TRADUÇÃO 
Visvâmitra disse: ““Ó Kusikas [descendentes de Kausikal, esse Deva- 
ráta é meu filho e é um de vós. Por favor, obedecei às suas ordens.” 
Ó rei Pariksit, Visvâmitra teve muitos outros filhos, tais como Asta- 
ka, Hárita, Jaya e Kratumán. 





VERSO 37 


vá iria q Raia: gafyqaq À 
serei af 99 эчең 1301 


evam kausika-gotram tu 
visvamitraih prthag-vidham 
pravarantaram üàpannam 
tad dhi caivam prakalpitam 
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evam-—dessa maneira (alguns filhos haviam sido amaldiçoados e 
outros, abençoados); kausika-gotram-—a dinastia de Kausika; tu- 
na verdade; visvamitraih-—através dos filhos de Visvâmitra; prthaks 
vidham—em diferentes variedades; pravara-antaram—diferengas 
entre si; Apannam—obtido; tat—isto; hide fato; ca—também; 
evam—assim; prakalpitam—comprovado. 


TRADUÇÃO 
Visvamitra amaldiçoou alguns de seus filhos e abençoou outros, 
e também adotou um filho, Assim, havia variedade na dinastia Kau- 


ka, mas entre todos os filhos, Devarâta foi considerado o mais 
velho. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Sexto Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitulado 
'О Senhor Parasurüma destrói a classe que governa o mundo”. 


CAPÍTULO DEZESSETE 


As dinastias 
dos netos de Purürava 


Ayu, o filho mais velho de Purüravá, teve cinco filhos. Este capí- 
tulo descreve as dinastias de quatro deles, comecando com Ksatra- 
vrddha 

Ayu, o filho de Purürava, tevecinco filhos — Nahusa, Ksatravrddha, 
кайт, Rábha e Anenã. O filho de Ksatravrddha foi Suhotra, que teve 
três filhos, chamados Kasya, Kusa e Grtsamada. O filho de Grtsa- 
mada foi Sunaka, cujo filho foi Saunaka. O filho de Ka foi 
Kasi. De Kai surgiram os'filhos e netos conhecidos como Rástra, 
Dirghatama e depois Dhanvantariy que foi o inaugurador da ciência 
médica e era uma encarnação saktyâvesa da Suprema Personalidade 
de Deus, Vasudeva. Os descendentes de Dhanvantari foram Ketu- 
mãn, Bhimaratha, Divodasa e Dyuman, que também era conhecido 
como Pratardana, Satrujit, Vatsa, Rtadhvaja e Kuvalayasva. O filho 
de Dyumán foi Alarka, que reinou-por muitos e muitos anos. Em 
seguida, na dinastia de Alarka, vieram Santati, Sunitha, Niketana, 
Dharmaketu, Satyaketu, Dhrstaketu, Sukumara, Vitihotra, Bharga 
e Bhargabhúmi. Todos eles pertenciam à dinastia de Kasi, o descen- 
dente de Ksatravrddha. 

O filho de Rabha foi Rabhasa, cujo filho foi Gambhira. O filho 
de Gambhira foi Akriya, e de Akriya-veio Brahmavit. O filho de 
Anenã foi Suddha, e seu filho foi Suci. Ofilho'de Suci foi Citrakrt, 
cujo filho foi Santaraja. Raji teve quinhentos filhos, todos eles dota- 
dos de força extraordinária. Raji era pessoalmente muito poderoso 
e recebeu do Senhor Indra o reino dos céus. Mais tarde, após a 
morte de Raji, quando os filhos de Raji recusaram-se a devolver o 
reino a Indra, por arranjo de Brhaspati, eles perderam a inteligência, 
€ o Senhor Indra derrotou-os. 

O neto de Ksatravrddha chamado Kusa gerou um filho chama- 
do Prati. De Prati veio Sanjaya; dé Ѕайјауа, Јауа; de Jaya, Krta; e 
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de Krta, Haryabala. O filho de Haryabala foi Sahadeva; o filho de 
Sahadeva, Hina; o filho de Hina, Jayasena; o filho de Jayasena, 
Sankrti; e o filho de Sankrti, Jaya. 


VERSOS 1-3 


SA 
Y IEA Y AMARA al | 
age a ей ич RAN 
ehm A Y SAA | 
IZARRA TARA RA 
al 
E A 





Sri-büdarayanir uvàca 
yah purüravasah putra 
àyus tasyübhavan sutàh 
nahusah ksatravrddhas ca 
raji rübhas ca viryavün 


anenã iti rajendra 
srnu ksatravrdho! 'nvayam 
ksatravrddha-sutasyasan 
suhotrasyatmajãs trayah 


kasyah kuso grtsamada 
iti grtsamadàd abhüt 

sunakah Saunako yasya 
bahvrca-pravaro: munih 


ri-badarayanih uvàca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; yah—aquele 
que; purüravasah—de Purüravà; putrah—filho; àyuh—seu nome era 
Ayu; tasya—dele; abhavan—houve; sutah—filhos; nahusah—Nahu- 
sa; ksatravrddhah ca—e Ksatravrddha; raji—Raji; rabhah—Rabha; 
ca—também; viryavân—muito poderosos; 'anenah—Anena;- iti— 
assim; raja-indra—ó Maharaja Pariksit; Srnu—por favor, ouve-me; 
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ksatravrdhah—de Ksatravrddha; anvayam—a dinasti 

dha—de Ksatravrddha; sutasya—do. filho; asan—havia; suhotra- 
sya—de Suhotra; atmajah—filhos; trayah—trés; kasyah-=Kasya; 
kusah-—Kusa; grtsamadah—Grtsamada; iti—assim; grtsamadat— 
Grtsamada; abhiit-—houve; sunakah—Sunaka; saunakah--Sauna- 
ka; yasya—de quem (Sunaka); bahu-rca-pravarah—o: melhor entre 
aqueles que são versados no Rg Veda; munih—uma grande pessoa 
santa. 


TRADUÇÃO 

Sukadeva 'Gosvami disse: De Purúravã veio um filho chamado 
Áyu, cujos poderosíssimos filhos foram Nahusa, Ksatravrddha, 
Raji, Rábha e Anená. Ó Mahārāja Parīkşit, presta atenção enquanto 
falo acerca da dinastia de Ksatravrddha. O filho de Ksatravrddha 
foi Suhotra, que teve três filhos, chamados Kasya, Kusa e Grtsamada. 
De Grtsamada veio Sunaka, e dele veio Saunaka, o grande santo, 
o melhor entre aqueles que são versados no Rg Veda. 


VERSO 4 


жагы. aga 101 fa | 
geada mamada | 
"ET matado: кячитпйятян: 11 #1! 


kasyasya kasis tat-putro 
rastro dirghatamah-pita 

dhanvantarir dirghatamasa 
ayur-veda-pravartakah 

yajña-bhug vasudevamsah 
smrta-matrarti-nasanah 


kasyasya—de Kasya; kasih—Kasi; tat-putrah—seu filho; rastrah— 
Rastra; dirghatamah-pita—ele tornou-se pai de Dirghatama; dhan- 
vantarih—Dhanvantari; «dirghatamasah—de Dirghatama; yuh- 
veda-pravartakah—o inaugurador da ciéncia médica, o Ayur Veda; 
yajña-bhuk—o desfrutador dos resultados dos sacrifíci vasudeva- 
arisah—encarnacáo do Senhor Vasudeva; smrta-matra—se ele for 
lembrado; arti-nasanah—isto imediatamente debela todas as espé- 
cies de doenças. 
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TRADUÇÃO 
O filho de Kasya foi Kasi, cujo filho foi Rastra, o pai de Dirgha- 
tama. Dirghatama teve um filho chamado Dhanvantari, que foi o 
inaugurador da ciência médica e uma encarnação do Senhor Vasudeva, 
o desfrutador dos resultados dos sacrifícios. Aquele que se lembra 
do nome de Dhanvantari pode livrar-se de todas as doenças. 


VERSO 5 


ая: Фаина эй Яш: | 
атата gaiena maA g 8а: 1ч 


tat-putrah ketumün asya 
jajfie bhimarathas tatah 

divodáso dyumáms tasmát 
pratardana iti smrtah 





tat-putrah—seu filho (o filho de Dhanvantari); ketuman—Ketu 
màn; asya—seu; jajrie—nasceu; bhimarathah—um filho chamado 
Bhimaratha; tatah—dele; divodasah-—um filho chamado Divodasa; 
dyumán—Dyumán; tasmãt—dele; pratardanah—Pratardana; iti— 
assim; smrtah—conhecido. 





TRADUÇÃO 
O filho de Dhanvantari foi Ketumãn, cujo filho foi Bhimaratha. 
O filho de Bhimaratha foi Divodása, e o filho deste foi Dyuman, 
também conhecido como Pratardana. 


VERSO 6 


a ua aaa ma жаы 18а: 1 
a ae misa: 11511 


sa eva satrujid vatsa 
rtadhvaja itiritah 

tatha kuvalayasveti 
prokto "larkadayas tatah 
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sah—este Dyumán; eva—na verdade; satrujit—Satrujit; vatsah— 
Vatsa; rtadhvajah—Rtadhvaja; ¡iti—assim; Tritah—comhecido; tatha— 
etambém como; kuvalayasva—Kuvalayasva; ¡iti—assim; proktah— 
famoso; alarka-adayah—Alarka e outros filhos; tatah—dele. 


TRADUÇÃO ` 
Dyumãân também era conhecido como Satrujit, Vatsa, Rtadhvaja 
e Kuvalayasva. Dele nasceram Alarka e outros filhos. 


VERSO 7 


afiadas adam = 
areia qria ЧИЙ ЯКА пө 


sastim varsa-sahasrâni 
sastirm varsa-satâni ca 

nãlarkãd aparo râjan 
bubhuje medinim yuvà 


sastim—sessenta; varsa-sahasrani—milhares de anos; sastim—ses- 
senta; varsa-Satüni—centenas de anos; ca—também; ra—nào; alar- 
küt—a excecáo de Alarka; aparah-—nenhuma outra pessoa; rajan—ó 
rei Pariksit; bubhuje—desfrutou; medinim-—na superficie do mundo; 
Yuvã-—-como um jovem. 


TRADUÇÃO 
Alarka, o filho de Dyumán, reinou sobre a Terra por sessenta e 
seis mil anos, meu querido rei Pariksit. Além dele, nenhuma outra 
pessoa reinou sobre a Terra por tão longo tempo'como um jovem. 


VERSO 8 


araña asa Fa: | 
ME AAA A H 


alarkat santatis tasmat 
sunitho "tha niketanah 

dharmaketuh sutas tasmat 
satyaketur ajayata 
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alarkat-—de Alarka; santatih—um filho conhecido como Santati; 
tasmãt-—dele; sunithah-—Sunitha; atha—dele; niketanah—um filho 
chamado Niketana; dharmaketuh—Dharmaketu; sutah—um filho; 
tasmát—e de Dharmaketu; satyaketuh—Satyaketu; ajayata—nasceu: 


TRADUÇÃO 
De Alarka veio um filho chamado Santati, cujo filho foi Sunitha. 
O filho de Sunitha foi Niketana, o filho de Niketana foi Dharmaketu, 
e o filho de Dharmaketu foi Satyaketu. 





VERSO 9 


зафатената. 9998; яи: 1 
Rasa ais ar lO 


dhrstaketus tatas tasmãt 
sukumarah ksitisvarah 

vitihotro 'sya bhargo "to 
bhàrgabhümir abhün nrpa 


dhrstaketuh—Dhrstaketu; tatah—em seguida; tasmát—de Dhrsta- 
ketu; sukumarah—umfilho chamado Sukumara; ksiti-isvarah—o im- 
perador de todo.o mundo; vitihotrah-—um filho chamado Vitihotra; 
asya—seu filho; bhargah—Bharga; atah—dele; bhàrgabhümih—um 
filho chamado Bhãrgabhúmi; abhitt—gerado; nrpa—ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei Pariksit, de Satyaketu veio um filho chamado Dhrstaketu, 
e de Dhrstaketu veio Sukumára, o imperador de todo o mundo. 
De Sukumára veio um filho chamado Vitihotra; de Vitihotra, Bharga; 
e de Bharga, Bhargabhúmi. 


VERSO 10 
ER O a | 
WE RR A AA dit ell 


itime kasayo bhúpah 
ksatravrddhanvayayinah 


Verso 11] As dinastias dos netos de Purüravà 


rübhasya rabhasah putro 
gambhiras cakriyas tatah 


iti—assim; ime—todos eles; kasayah—nascidos na dinastia de 
Kasi; bhapah—reis; ksatravrddha-anvaya-ayinah—também na di- 
nastia de Ksatravrddha; rabhasya—de Rábha; rabhasah—Rabhasa; 
putrah—um filho; gambhirah—Gambhira; ca—também; akriyah— 
Akriya; tatah—dele. 


TRADUÇÃO 
Ó Mahárája Pariksit, todos e: reis eram descendentes de Kási, 
e também podia-se dizer que eram descendentes de Ksatravrddha. 
O filho de Rabha foi Rabhasa, de Rabhasa veio Gambhira, e de 
Gambhira veio um filho chamado Akriya. 


VERSO 11 


aqua fas sub up 49949: 
o nar na teh m nm 


tad-gotram brahmavij jajñe 
$rnu vamgam anenasah 

suddhas tatah Sucis tasmac 
citrakrd dharmasürathih 


tat-gotram—o descendente de Akriya; brahmavit—Brahmavit; 
Jajfie—nasceu; $rnu—por favor, ouve-me; varisam-—descendentes; 
anenasah—de Anena; suddhah—um filho conhecido como Suddha; 
tatah—dele; Sucih—Suci; tasmat—dele; citrakrt—Citrakrt; dharma 
sarathih—Dharmasárathi. 


TRADUCAO 
O filho de Akriya era conhecido como Brahmavit, ó rei. Agora, 
presta atenção enquanto falo acerca dos descendentes de Anená. 
De Anena veio um filho chamado Suddha, cujo filho foi Suci. O filho de 
Suci foi Dharmasárathi, também chamado Citrakrt. 
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VERSO 12 


аа: Т8 FIGA: A AAR | 


A: eE ATT 112R 


tatah $antarajo jajñe 
krta-krtyah sa àtmavàn 

rajeh parica-Satàny àsan 
putrânam amitaujasâm 











tatah—de Citrakrt; santarajah—um filho chamado Santaraja; 
Jajfie—nasceu; krta-krtyah—executou todas as classes de cerimônias 
ritualísticas; sah—ele; dfmavan—uma alma auto-realizada; rajeh— 
de Raji; pañca-Satáni—quinhentos; asan—houve; putrânam-—filhos: 
amita-ojasâm-—muitíssimo poderosos: 





TRADUÇÃO 
De Citrakrt nasceu um filho chamado Sántaraja, uma alma auto- 
realizada que executou todas as classes de cerimônias ritualísti 
dicas e portanto não gerou progênie alguma. Raji teve quinhentos 
filhos, todos eles muito poderosos. 








VERSO 13 


icf er tara fe | 
селей дасч бча sw m | 


remada RARA: 112311 


devair abhyarthito daityan 
hatvendrayadadad divam 

indras tasmai punar dativa 
grhitvã caranau rajeh 

atmünam arpayàm asa 
prahradady-ari-sankitah 





devaih— pelos: semideuses;  abhyarthitah—sendo- solicitado; dai 
tyün—os:demónios; Aatva—matando; indraya—a Indra, o rei dos 
céus; adadat—entregou; divam—o reino dos: céus; indrah—=0 rei 
dos céus; tasmai—a ele, Rají; punah—novamente; dartva—devolvendo: 
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grhitva-—segurando; caranau-—os pés; rajeh—de Raji; atmânam— 
o eu; arpayâm àsa—rendeu; prahrada-àdi—Prahlada € outros; ari- 
Sankitah—temendo esses inimigos. 


TRADUÇÃO 
A pedido dos semideuses, Raji matou os demônios e em seguida 
restituiu ao Senhor Indra 0 reino dos céus. Mas Indra, temendo de- 
mónios tais como Prahlada, devolveu o reino dos céus a Raji, a 
cujos pés de lótus rendeu-s 


VERSO 14 


fede gp aaa s <Ç l 
Ве AA чатта, аа: 149 


pitary uparate putrã 
уасатӣпӣуа по daduh 

trivistapam mahendraya 
yajña-bhagán samadaduh 


pitari=quando'o pai deles; uparate—faleceu; putrah—os filhos 
yacamanáya—embora pedindo-lhes; no—náo; daduh—devolveram; 
trivistapam—o reino celestial; mahendraya—a Mahendra; yajña- 
bhãgân—as quotas das cerimônias ritualísticas; samádaduh—deram. 


TRADUÇÃO 
Com a morte de Raji, Indra pediu que os filhos de Raji Ihe de- 
volvessem o planeta celestial. Entretanto, eles nào aceitaram este pe- 
dido, embora concordassem em deixar Indra voltar a receber as 
suas quotas nas cerimónias ritualísticas. 


SIGNIFICADO 
aji conquistou o reino dos céus, e portanto, quando Indra, o 
tei celestial, pediu aos filhos'de Raji que Iho devolvessem, elés re- 
cusaram-se a obedecer-lhe. Como não haviam recebido de Indra'o 
reino celestial, mas herdaram-no de seu pai, consideravam-no como 
sua propriedade paterna. Por que então deveriam devolvê-lo aos se- 
mideuses? 
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VERSO 15 


деш TINAS яе OR: l 
A a AR |191 


gurunà hityamüne 'gnau 
balabhit tanayan rajeh 

avadhid bhramsitán márgan 
na kascid avasesitah 


gurunü—pelo mestre espiritual (Brhaspati); hüyamàane agnau—en- 
quanto eram feitas oblações no fogo do sacrifício; balabhit—Indra; 
tanayan—os filhos; rajeh—de Raji; avadhit—mátou; bhramsitan— 
caídos; mãrgat-—dos princípios morais; na—náo; Kascit—ninguém; ava- 
Sesitah—permaneceu vivo. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Brhaspati, o mestre espiritual dos semideuses, fez 
oblações no fogo para que os os. de Raji caíssem dos princípios 
morais. Quando eles caíram, o Senhor Indra não teve nenhuma difi- 
culdade de matá-los, pois eles haviam se degradado. Nem sequer 
um deles permaneceu vivo. 








VERSO 16 


PAR: a: | 
ай: жа: een sq muet gq: 119511 


kusat pratih ksatravrddhat 
sanjayas tat-suto jayah 

tatah krtah krtasyapi 
jajfie haryabalo nrpah 


Kusat—de Ku$a; prati —um filho chamado Prati; ksatravrddhat—o 
neto de Ksatravrddha; sarjayah-—um filho chamado Sañjaya; /at- 
sutah—scu filho; jayah—Jaya; tatah—dele; krtah: Krta; krtasya: 
de Krta; api—bem como; jajñe—nasceu; haryabalah—Haryabala; 
nrpah—o rei. 


As dinastias dos netos de Purüravà 


TRADUÇÃO 
De Kusa, o neto de Ksatravrddha, nasceu um filho chamado Prati. 
O filho de Prati foi Sanjaya, e o filho de Sanjaya foi Jaya. De Jaya, 
nasceu Krta, e de Krta, o rei Haryabala. 


VERSO 17 


aña dt a 91:1 
wgíreer «sep uni | 
PTA A RIA 119911 


sahadevas tato hino 
jayasenas tu tat-sutah 

sankrtis tasya ca jayah 
ksatra-dharmà mahà-rathah 

ksatravrddhünvaya bhüpà 
ime $rnv atha nühusün 


sahadevah—Sahadeva; tatah—de Sahadeva; hinah-—um filho cha- 
mado Hina; jayasenah—Jayasena; tu—também; tat-sutah—o filho 
de Hina; sankrtih—Sankrti; tasya—de Sankrti; ca—também; jayah— 
um filho chamado Jaya; ksatra-dharmã-—hábil nos deveres de um 
ksatriya; mahã-rathah—um lutador grandemente poderoso; ksatra- 
vrddha-anvayüh—na dinastia de Ksatravrddha; bhüpah—reis; ime— 
todos esses; srmu—ouve-me; atha—agora; nühusün—os descenden- 
tes de Nahusa. 








TRADUCAO 
De Haryabala veio um filho chamado Sahadeva, e de Sahadeva 
veio Hina. O filho de Hina foi Jayasena, e o filho de Jayasena foi 
Sankrti. O filho de Sankrti foi o poderoso e hábil lutador chamado 
Jaya. Esses reis eram membros da dinastia Ksatravrddha. Agora, 
passarei a descrever-te a dinastia de Nahusa. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“As dinastias dos netos de Puriravã”. 















CAPÍTULO DEZOITO 


O rei Yayati recupera sua juventude 


Este capítulo conta a história do rei Yayáti, o filho de Nahusa. 
Entre os cinco filhos de Yayāti, o caçula, Púru, prontificou-se a 
tomar sobre si a invalidez de Yayati. 

Quando Nahusa, que teve: seis filhos, foi amaldiçoado a tornar-se 
um píton, seu filho mais velho, Yati, tomou sannydsa, e portanto, 
o filho seguinte, Yayāti, foi coroado rei. Por desígnio da providén- 
cia, Yayáti casou-se com a filha de Sukracárya. Sukracarya era brah- 
mana, e Yayati, ksatriya, mas mesmo assim Yayáti casou-se com 
ela. A filha de Sukracarya, chamada Devayàni, tinha uma amiga 
chamada Sarmistha, que era filha de Vrsaparvá. O rei Yayàti também 
casou-se com Sarmisthã. A história deste casamento é a seguinte. 
Certa vez, Sarmisthã divertia-se na água com milhares de amigas, 
€ Devayàni também estava ali presente. Ao verem o Senhor Siva, 
acompanhado de Uma e sentado sobre seu touro, as mocinhas vesti- 
ram-se imediatamente, mas Sarmistha, por engano, pôs as roupas 
de Devayâni. Muito irada, Devayâni repreendeu Sarmisthã, que 
também ficou muito furiosa e reagiu, ralhando com Devayâni e jo- 
gando-a num poço. Casualmente, o rei Yayati foi beber água naque- 
le poco, onde encontrou Devayàni e tirou-a de lá. Com isto, 
Devayâni aceitou Maharaja Yayáti como seu esposo. Em seguida, 
Devayâni, chorando alto, contou ao 'seu pai qual fora o'comporta- 
mento de Sarmisthà. Ao ouvir sobre esse incidente, Sukrácárya ficou 
muito irado e quis castigar Vrsaparvà, o pai de Sarmisthà. Vrsapar- 
và, entretanto, satisfez Sukracárya; oferecendo Sarmisthà como criada 
de Devayáni. Assim Sarmistha, como criada de Devayáni, também 
foi para a casa do esposo desta. Ao ver que sua amiga Devayáni ga- 
nhara um filho, Sarmisthã também desejou ter um filho. Portanto, 
no momento adequado à concepção, ela também pediu que Mahã- 
rāja Yayāti fizesse sexo com ela. Quando Sarmistha ficou grávida, 
Devayani lhe teve muita inveja: Cega de ira, cla imediatamente partiu 
para a casa de seu pai e contou-lhe tudo. Sukracãrya novamente 
ficou irado e amaldiçoou Maharàja Yayáti a tornar-se velho, mas 
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quando Yayáti suplicou a Sukracarya que tivesse misericórdia dele, 
Sukrācārya deu-lhe a bênção de que sua velhice e invalidez poderiam 
ser transferidas a algum moço. Yayāti trocou sua velhice pela juven 
tude de seu filho cacula, Püru; e assim foi capaz de desfrutar com 
jovens garotas. 


VERSO 1 


A SAT 
ат: ааа: mfi: | 
«Ч аттата ата 89: 1191 


Sri-Suka uvüca 
yatir yayatih samyatir 
ayatir viyatih krtih 
sad ime nahusasyásann 
indriyániva dehinah 





Sri-Sukah uvüca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; yatih-—Y ati; yayã- 
tih—Yayāti; samyatih—Samyati; ayatih—Ayati;  viyatih—Niyati; 
krtih—Krti; sat—seis; ime—todos eles; nahusasya—do rei Nahusa; 
asan—eram; indriyani—os (seis) sentidos; iva—como; dehinah—de 
uma alma corporificada. 


) TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvámi disse: Ó Pariksit, assim como a alma cor- 
porificada tem seis sentidos, o rei Nahusa teve seis filhos, chamados 
Yati, Yayati, Samyati, Ayati, Viyati e Krti. 















VERSO 2 


{Че ч чі: ата ачтай | 
чч Яе: еч AARÃO IR 


rajyam naicchad yatih pitra 
dattarn tat-parinamavit 

yatra pravistah purusa 
ütmàanam navabudhyate 
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rüjyam—o reino; na aicchat—nào aceitou; yatih—o filho mais 
velho, Yati; pitrà—pelo seu pai; dattam— oferecido; tat-parinâma- 
vit—conhecendo o que acontece a quem se torna poderoso como 
um rei; yatra—onde; pravistah—tendo entrado; purusah—tal pessoa; 
ütmünam-—auto-realizacáo; na—nào; avabudhyate—levará a sério 
€ entenderá. 


TRADUÇÃO 
Ao assumir o posto de rei ou líder de governo, a pessoa não con- 
segue entender o significado da auto-realização. Sabendo o, Yati, 
o filho mais velho de Nahusa, não aceitou o poder de governar, em- 
bora seu pai lho houvesse oferecido. 


SIGNIFICADO 

A auto-realização é o objetivo primordial da civilização humana, 
e é vista com seriedade por aqueles que estão situados no modo da 
bondade e desenvolveram as qualidades bramínicas. De um modo 
geral, os Ksatriyas são dotados de'qualidades materiais que lhes pro- 
piciam ganhar riqueza material e desfrutar de gozo dos sentidos, 
mas aqueles que 'são avançados espiritualmente não estão interess 
dos em opulência material. Na verdade, eles se contentam com as 
necessidades básicas e levam uma vida cuja meta é o avanço espiri- 
tual e a auto-realização. Aqui, menciona-se especificamente que, se 
alguém entra na vida política, em especial nos dias modernos, perde 
a oportunidade-de alcançar a perfeição humana. Entretanto, pode 
alcançar a perfeição máxima quem ouve o Srimad-Bhügavatam. Esta 
atividade é descrita como nityam bhãgavata-sevayã. Maharaja Parik- 
sit estava envolvido em política; porém, como rio fim de sua vida 
ele ouviu Sukadeva Gosvâmi expor o Srimad-Bhagavatam, alcançou 
a perfeição mui facilmente. Portanto, Sri Caitanya Mahãprabhu sugere: 








stháne sthitah S$ruti-gatâm tanu-van-manobhir 
ye prayaso “jita jito "py asi tais tri-lokyam 
(Bhàg. 10.14.3) 


Independentemente do fato de alguém estar no modo da paixão, 
ignorância ou bondade, se ouvir com regularidade uma alma auto- 
realizada falar acerca do Srimad-Bhagavatam, ele liberta-se do cati- 
veiro conseqüente ao enredamento material. 
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VERSO 3 


fat sifra entao ier 9: 1 
masa Q ` maqaq; 131! 


pitari bhramsite sthanad 
indranya dharsanad dvijaih 

prapite "jagaratvam vai 
yayatir abhavan nrpah 


pitari—quando o seu pai; bhramsite—foi impelido a cair; sthã- 
nat—dos planetas celestiais; indranyah—a: Saci, a: esposa: de Indra; 
dharsanat—devido á ofensa; dvijaih—por eles (quando ela apresen- 
tou uma queixa aos brahmanas); prapite—sendo degradado a; ajaga- 
ratvam-—uma vida de serpente; vai—na.verdade; yayatih—o: filho 
chamado Yayati; abhavat—tornou-sez-nrpah—0 rei: 





TRADUÇÃO 
И Porque Nahusa, o pai de Yayáti, importunou a esposa de Indra, 
Saci, que então queixou-se a Agastya e outros brâhmanas, esses 
brühmanas santos lançaram contra Nahusa a maldição de que ele 
caísse dos planetas celestiais e se degradasse, tornando-se um píton. 
Conseqiientemente, Yayáti passou a ser rei. 





VERSO 4 


grata Rag ATA ятт ачан: | 


£ 


SR a a aa: 


catasrsv adisad diksu 
bhratín bhrata yaviyasah 

krta-dãro jugoporvim 
kavyasya vrsaparvanah 





ven 


catasrsu—sobre as quatro; adisat—permitiu imperar; diksu—dire- 
с̧ӧеѕ; bhratfn—quatro irmáos; bhrata—Yayati; yaviyasah—jovens; 
krta-dàrah—casou-se. com; jugopa—governou; ürvim—o mundo; 
kavyasya—a filha de Sukracarya; vrsaparvanah-—a filha de Vrsa- 
parvá. 


O rei Yayāti recupera sua juventude 


TRADUÇÃO 
O rei Yayati tinha quatro irmáos mais novos, a quem permitiu go- 
vernar as quatro direções. O próprio Yayáti casou-se com Devayá- 
ni, a filha de Sukrácarya, e com Sarmisthà, a filha de Vrsaparvà, 
e governou toda a Terra. 


VERSO 5 


ama 
яшн =: AAA E | 
хей: ата Frane: sie: QU 1 


Srr-rajovaca 
brahmarsir bhagavàn küvyah 
ksatra-bandhus ca nahusah 
rajanya-viprayoh kasmád 
vivühah pratilomakah 


sri-râja uvaca—Maháraja Pariksit perguntou; brahma-rsih—o 
melhor dos bráhmanas; bhagavan—poderosíssimo; kavyah—Sukra- 
caárya; ksatra-bandhuh—pertencia á classe ksatriya; ca—também; 
nahusah—o rei Yayati; rajanya-viprayoh—de uma família brâhma- 
na e ksatriya; kasmüt—como; vivahah-—uniào matrimonial; pratilo- 
makah-—contra os princípios reguladores costumeiros. 


TRADUÇÃO 
Mahárája Pariksit disse: Sukrácárya era um poderosíssi 
mana, e Maharaja Yayati era um ksatriya. Portanto, estou curioso 
de saber como ocorreu este casamento pratiloma entre uma família 
ksatriya e uma familia brahmana. 


SIGNIFICADO 

De acordo com o sistema védico, é praxe haver casamentos entre 
ksatriyas e ksatriyas ou entre brahmanas e brahmanas. Se ás vezes 
ocorrem casamentos entre diferentes classes, esses casamentos são 
de duas categorias, chamadas anuloma e pratiloma. Anuloma, o ca- 
samento entre um brâkmana e a filha de um ksatriya, é admissível, 
mas pratiloma, o casamento entre um ksatriya e a filha de um brãh- 
mana, geralmente não é permitido. Portanto, Maharaja Pariksit 
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estava curioso de saber como Sukrácarya, um brühmana poderoso, 
pôde aceitar o princípio de pratiloma. Maharaja Pariksit estava an 
sioso por conhecer a causa desse casamento incomum. 


VERSOS 6-7 


sfr gara 
A AA IL A AA | 
erede етап 9 жй 115 11 
{ттеп A GRAO | 
Aa ORAR 11 l 


Sri-Suka uvüca 
ekadà dànavendrasya 
Sarmisthà nàma kanyaka 
sakhi-sahasra-samyuktà 
guru-putryã ca bhümini 








devayânyã purodyâne 
puspita-druma-sankule 

vyacarat kala-gitàli- 
nalini-puline "bala 


sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvámi disse; ekadd—certa vez; 
dünava-indrasya—de Vrsaparvà; Sarmistha—Sarmisthá; náma—de 
nome; kanyakü—uma filha; sakhi-sahasra-sarnyuktà—acompanhada 
por'milhares de amigas; guru-putrya—com a filha do guru, Sukra- 
cárya; ca—também; bhümini-—mui facilmente irritável; devayanya— 
com Devayâni; pura-udyâne—dentro do jardim do palácis 
cheios de flores; druma—com belos arbustos; sarikule—; 
vyacarat—caminhava; kala-gita—com sons muito doces; ali—com 
abelhas; nalini—com lótus; puline—naquele jardim; abalà—inocente 








TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Certo dia, a filha de Vrsaparva, Sar- 
misthã, que era inocente mas irada por natureza, caminhava com 
Devayani, a filha de Sukrácárya, e com milhares de amigas no jardim 
do palácio. O jardim estava repleto de lótus, arbustos floríferos e 
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árvores frutíferas, e era habitado por pássaros e abelhas que cantavam 
docemente. 


VERSO 8 


а ята WU RASTA | 
Ч =тет тете Аче: зч: Ц Ü 


ta jalasayam аѕаауа 
kanyah kamala-locanüh 

tire nyasya dukiilâni 
vijahruh sificatir mithah 


tâh-—elas; jala-asayam-—à margem: do lago; àsâdya—chegando; 
kanyâh—todas as garotas; kamala-locanüh—com olhos parecidos 
com pétalas de lótus; fire—na margem; nyasya-—abandonando; du- 
kiilâni—suas roupas; vijahruh—começaram a divertir-se; sifica- 
tih—atirando água; mithah—uma na outra. 


TRADUÇÃO 
Ao chegarem à margem de um reservatório de água, as jovens ga- 
rotas de olhos de lótus quiseram desfrutar de um banho. Assim, 
deixaram suas roupas na margem e começaram a divertir-se, atirando 
água uma na outra. 
VERSO 9 


Va a a om qua | 
aq ais criar: fam: MS 


viksya vrajantam girisam 
saha devya vrsa-sthitam 

sahasottirya vasâmsi 
paryadhur vriditâh striyah 


viksya—vendo; vrajantam—passando por ali; girisam—o Senhor 
Siva; saha—com; devya—Pàrvati, a esposa do Senhor a; vrsa- 
sthitam— sentado sobre seu touro; sahasa—rapidamente; uttirya— 
saindo da água; vasamsi—roupas;  paryadhuh—vestiram; -vridi- 
tah—estando envergonhadas; striyah—as mocinhas. 
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TRADUÇÃO 
Enquanto se divertiam na água, as garotas subitamente viram 0 
Senhor Siva passando ali perto, montado nas costas de seu touro 
juntamente com sua esposa, Parvati. Envergonhadas porque estavam 
nuas, as moças rapidamente saíram: da água e cobriram-se com suas 
roupas. 


VERSO 10 


IMA A твп: ARA | 
аЙ иеп an Reverendo WIZ ol] 


Sarmisthajanati vàso 
guru-putryah samavyayat 

sviyam matvà prakupità 
devayünidam abravit 


Sarmisthü—a filha de Vrsaparvà; ajànati—sem atentar; vasah—a 
roupa; guru-putryah—de Devayáni, a filha do guru; samavyayat— 
vestiu; sviyam-—sua própria; matvd-—pensando; prakupità—irritada 
eirada; devayâni—a filha de Sukracarya; idam-—isto; abravit-—disse. 





TRADU 
Sem perceber o que fazia, Sarmisthã vestiu as roupas de Devayã- 
ni, e com isto deixou Devayã da, que então falou o seguinte. 








VERSO 11 


EEE GE RA TEN, | 
жаш чаа gia «йг IRR 


aho nirīksyatām asyā 
dāsyāh karma hy asampratam 
asmad-dhãryam dhrtavati 
suniva havir adhvare 


aho—oh!; niriksyatam—vede só; asyah—dela (Sarmistha); da- 
syah—exatamente como nossa: criada; karma—atividades; hina 
verdade; asámpratam—sem qualquer etiqueta; asmat-dharyam—a 
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roupa destinada a mim; dhrtavati—ela vestiu; SunT iva—como um 
cão; havih-—manteiga clarificada; adhvare—que deveria ser oferecida 
no sacrifício. 


TRADUÇÃO 
Oh! vede só as atividades dessa criada Sarmistha! Desrespeitando 
toda a etiqueta, ela vestiu minhas roupas, assim como um cão rouba 
a manteiga clarificada que deveria ser usada no sacrifício. 


VERSOS 12-14 
Ré qum u$ gd des me 
uia afe зїї: Bra: vem safe ttt 
AAA атп: 900: | 
a Fara ras RA IRA 
caña: asena: Age: d 


зт чач a ara uev 


vair idam tapasã srstam 
mukham pumsah parasya ye 
dhãryate yair iha jyotih 
Sivah panthãh pradarsitah 


уйп vandanty upatisthante 
loka-nathàh sure$varah 

bhagavân api visvatmã 
pàvanah sri-niketanah 


vayarh tatrâpi bhrgavah 
Sisyo 'syã nah pitâsurah 

asmad-dhàryam dhrtavatt 
súdro vedam ivâsati 


yaih—pessoas através das quais; idam—todo este Universo; tapa- 
sã-—por meio de austeridade; srstam-—foi criado; mukham-—o rosto; 
pumsah—da Pessoa Suprema; parasya—transcendental; ye—aqueles 
que (estáo); dharyate—sempre nasce; yaih-—pessoas através das 
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quais; iha—aqui; jyotih—o-brahmajyoti, a refulgência do Senhor 
Supremo; Sivah—auspicioso;  panthah—caminho; pradarsitah--=k 
orientado; yân—a quem; vandanti—oferecem orações; upatisthan» 
te—honram e seguem; /oka-nàthüh—os diretores dos vários planetas; 
sura-isvarah—os semideuses; bhagaván—a Suprema Personalidade 
de Deus; -api—mesmo; visva-atmaü—a Superalma; pávanah—o puri 
ficador; Sri-niketanah—o esposo da: deusa da fortuna; vayam-—nós 
(somos); tatra api—maiores até mesmó do: que-os outros brühma« 
nas; bhrgavah—descendentes de Bhrgu; Sisyah—discípulo; asyah- 

dela; nah—nosso; pitá—pai; asurah—pertence ao grupo demoníaco; 
asmat-dhãryam-—destinadas a serem usadas por nós; dhrtavati—ela 
vestiu; súdrah—um trabalhador que não é 'brahmana; vedam—os 
Vedas; iva—como; asati—incasta. 








TRADUÇÃO 

Estamos incluídos entre os brahmanas qualificados, que são aceitos 
como o rosto da Suprema Personalidade de Deus. Através de sua 
austeridade, os brahmanas criaram todo o Universo, e eles sempre 
mantêm a Verdade Absoluta no âmago de seus corações. Eles ensinam 
qual é o caminho da boa fortuna, o caminho da civilização védica, 
e como são os únicos objetos adoráveis dentro deste mundo, até 
mesmo os grandes semideuses, os diretores dos vários planetas, e 
clusive a Suprema Personalidade de Deus, a Superalma, o puri 
dor supremo, o esposo da deusa da fortuna, oferecem-lhes orações 
e adoram-nos. E inclusive merecemos ser tratados com muito mais 
respeito porque somos da dinastia de Bhrgu. Entretanto, embora o 
pai dessa mulher, estando entre os demônios, seja nosso discípulo, 
ela vestiu minhas roupas, exatamente como um Súdra que se apodera 
do conhecimento védico. 





















VERSO 15 


= {чей чїй repite | 
a ara a quase LA 


evam ksipantim sarmistha 
guru-putrim abhasata 

rusã svasanty urangiva 
dharsità dasta-dacchadà 
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evam—assim; ksipantim—repreendendo; Sarmistha—a filha de 
Vrsaparvà; guru-putrim—à- filha: do. guru, Sukracarya; abhásata— 
disse; rusà— muito irada; svasanti—arfando muito; urarigi ¡va-—como 
uma serpente; dharsità—ofendida, pisoteada; dasta-dat-chada—mor- 
dendo seu lábio com os dentes: 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvámi disse: Ao ser repreendida com essas palavras 
cruéis, Sarmisthã ficou muito irada. Arfando como uma serpente e 
mordendo seu lábio inferior com os dentes, ela dirigiu à filha de 
Sukràcárya as seguintes palavras, 


VERSO 16 


AMES wen ag rg 1 
fi st ASA TASA T RI 


ütma-vrttam avijnaya 
katthase bahu bhiksuki 

kim na pratiksase 'smükarn 
grhàn balibhujo yathà 


âtma-vrttam—tua própria posição; avijfiâya—sem entender; kat- 
thase—falas loucamente; bahu—tanto; bhiksuki—mendicante; kim— 
se; na—nào; pratiksase—esperas; asmükarm-—nossa; grhün—na casa; 
balibhujah—corvos; yathü—como. 


TRADUÇÃO 
Sua mendicante, já que não te enxergas, ficas falando desnecessa- 
riamente. Será que todos vós não ficais esperando em nossa casa, 
e como corvos precisais de nós para subsistirdes? 


SIGNIFICADO 
Os corvos não têm vida independente; eles dependem plenamente 
dos restos de alimentos que os chefes: de família jogam nas latas 
de lixo. Portanto, porque um brahmana depende de seus discípulos, 
quando foi fortemente repreendida por Devayâni, Sarmistha lançou 
contra Devayâni a acusação de que esta pertencia a uma família de 
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mendicantes corvinos. Faz parte da natureza das mulheres discutir 
até mesmo diante da menor provocação. Como vemos através deste 
incidente, esta tem sido a natureza delas há muito e muito tempo. 


VERSO 17 


пй: апеў: бичагчніаї | 
этот атча Y AAA ARA 119011 


evam-vidhaih suparusaih 
ksiptvacarya-sutám satim 

sarmisthá praksipat kape 
vasas cadáya manyunã 






evam-vidhaih—essas; su-parusaih—com palavras' ásperas; ksip 
tvá—após repreender; ácárya-sutám—a filha de Sukrácarya; sotfim— 
Devayán' irmistha—Sarmisthà; prüksipat—atirou (a ela); küpe— 
num pogo; vásah—as roupas; ca—e; adaya—tirando; manyuná—de- 
vido à ira. 








TRADUÇÃO 
Usando essas palavras ásperas, Sarmisthã ralhou com Devayani, 
a filha de Śukrācārya. Irada, ela tirou as roupas de Devayani e atirou-a 
num poço. 


VERSO 18 


те тїї E чаптай ed | 
ELE EO UE LES 


tasyam gatayam sva-grham 
yayütir mrgayam caran 

prâpto yadrcchayà küpe 
Jalarthr tàm dadarsa ha 


tasyam-— quando ela; gatayüm-—foi; sva-grham-—para sua casa; ya- 
yatih—o rei Yayati; mrgayam—cagando; caran—vagando; praptah— 
chegou; yadrcchaya—por acaso; küpe-—no poco; jala-arthi—desejando 
beber água; tàm—a ela (Devayàni); dadarsa—viu; ha—na verdade 
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TRADUCAO 
Após atirar Devayâni no poço, Sarmisthà foi para casa. Nesse ín- 
terim, o rei Yayàti, tendo saído para cacar, foi beber água no poço, 
onde acabou vendo Devayâni. 


VERSO 19 


qa agi aeee qun fue | 
gia IA UREA AT 112811 


dattva svam uttaram vásas 
tasyai raja vivasase 

grhitvà püninà pünim 
ujjahüra dayá-parah 


dattvà—dando; svam—sua própria; uttaram— superior; vásah— 
veste; tasyai—a ela (Devayàni); raja—o rei; vivasase—porque ela es- 
grhitvà—segurando; püninü—com sua máo; pánim—a 

máo dela; ujjahára—libertou; daya-parah—sendo muito bondoso. 


TRADUCAO 
Vendo Devayâni nua no poço, o rei Yayáti imediatamente deu-Ihe 
seu manto. Sendo muito bondoso com ela, ele segurou-lhe as mãos 
e ergueu-a para fora. 


VERSOS 20-21 


а ada ma fa l 
Gea 89 Я A Roll 
ASA AR TA RÀ | 
er aa re ASA 
tam viram ahausanast 
prema-nirbharayã girã 


rajams tvayã grhito me 
panih para-purañijaya 
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hasta-gráho "paro mà bhüd 
grhitayãs tvayã hi me 

esa isa-krto vira 
sambandho nau na paurusah 


tam—a ele; viram—Yayati; aha=disse; ausanasi—a filha de Usa: 
nà Kavi, Sucrácárya; prema-nirbharayü—saturadas de amor e bonda: 
de; gira—com essas palavras; rãjan—ó rei; tvaya—por ti; grhitah 
aceita; me—minha; pánih—máo; para-purañjaya—0 conquistador 
dos reinos alheios; hasta-grâhah—aquele que aceitou minha mão; 
aparah—outro; má—náo possa; bhñt—tornar-se; grhrtayah—aceita; 
tvaya—por ti; hi—na verdade; me—de mim; esah—isto; isa-krtah: 
arranjo da providência; vira--ó grande herói; sambandhah- relação; 
nau—nossa; na—nào; paurusah-—algo feito pelo homem. 

















TRADUÇÃO 
Com palavras saturadas de amor e afeição, Devayâni disse ao rei 
Yayati: O grande herói, ó rei, conquistador das cidades dos teus ini- 
migos, aceitando minha mão, aceitaste-me como tua esposa. Não 
deixes que nenhuma outra pessoa me toque, pois nossa relação como 
esposo e esposa é arranjo da providência, e não de algum ser humano. 











SIGNIFICADO 

Enquanto retirava Devayānī do: poço, 0 rei-Yayāti na certa deve 
ter apreciado sua beleza juvenil, e portanto talvez:lhe tenha pergun- 
tado a que casta ela pertencia. Assim, Devayàni teria imediatamente 
respondido: ““Já nos casamos porque aceitaste minha máo.” Unir 
as mãos da noiva e do noivo é um sistema que existe perpetuamente 
em todas as sociedades. Por conseguinte, logo que Yayati aceitou 
a mão de Devayâni, eles poderiam ser considerados casados. Como 
estava enamorada do herói Yayati, Devayâni pediu-lhe que nào mu 
dasse de idéia, nem deixasse que outro viesse casar-se com ela. 





VERSO 22 
Ч qua Get М ин! 
я яй à wf ШЕЙ HERES | 
AAA TEST ANA TRA GU IRA 


O rei Yay ecupera sua juventude 


yad idam küpa-magnaya 
bhavato darsanam mama 

na brahmano me bhavita 
hasta-graho mahà-bhuja 

kacasya barhaspatyosya 
sapad yam asapañ purá 


yat—devido a; idam—esta; küpa-magnayah—queda no poco; bha- 
vatah—teu; darsanam—encontro; mama—comigo; na—náo; bráh- 
manah—um bráhmana qualificado; me—meu; bhavita—tornar-se-á; 
hasta-grahah—esposo; mahá-bhuja—ó grandiosa pessoa de bragos 
poderosos; kacasya—de Kaca; barhaspatyasya—o filho do brahma- 
na erudito e sacerdote celestial Brhaspati; $apat—devido á maldicáo; 
yam—a quem; asapam-—amaldicoei; purā—no passado. 


TRADUÇÃO 
Por ter caído no poço, te encontrei. Na verdade, isto foi arranjo 
da providência. Depois que amaldiçoei Kaca, o filho do erudito sábio 
Brhaspati, ele me amaldiçoou, dizendo que eu não teria um brâhma- 
na como esposo. Portanto, ó pessoa de braços poderosos, não há 
possibilidade de que eu me torne esposa de um bráhmana. 


SIGNIFICADO 

Kaca, o filho do erudito sacerdote celestial Brhaspati, fora disci- 
pulo de Sukracarya, com quem aprendeu a arte de reviver um homem 
que morrera prematuramente. Esta arte, chamada mrta-sarjivani, 
era especialmente usada durante a guerra. Quando havia guerra, 
os soldados na certa morriam prematuramente, porém, se o corpo 
do soldado estivesse intacto, ele poderia ser ressuscitado através dessa 
arte de mrta-sañjivaní, a qual era conhecida por Sukracárya e muitos 
outros. Kaca, o filho de Brhaspati, tornou-se discípulo de Sukracarya 
eaprendeu-a. Devayani desejou ter Kaca como seu esposo, mas Kaca, 
por respeito:a Sukracarya, via a filha do guru como alguém respeitá- 
vel que Ihe era superior e portanto recusou casar-se com ela. Irada, 
Devayâni amaldiçoou Kaca, dizendo que, embora ele tivesse apren- 
dido com o seu pai a arte de mrta-sarijivani, ela não surtiria efeito. 
Ao receber essa maldição, Kaca revidou, amaldicoando Devayâni 
a jamais ter um esposo brahmana. Como gostou de Yayati, que era 
um ksatriya, Devayâni pediu-lhe que a aceitasse como sua legítima 
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esposa. Embora isso fosse pratiloma-vivaha, o casamento de uma 
filha de família superior com'o filho de uma família inferior, ela ex 
plicou que este arranjo fora feito pela providência. 


VERSO 23 


MEA EA: | 
na ara qual fit aaa! IRA 


yayátir anabhipretam 
daivopahrtam ütmanah 

manas tu tad-gatam buddhva 
pratijagraha tad-vacah 


yayatih—o rei Yayati; anabhipretam—náo gostou; daiva-upahr- 
tam—produzido atra de um arranjo da providéncia; dtmanah- 
seu interesse pessoal; manah-—mente; tu—entretanto; :tat-gatam— 
sentindo-se atraido por ela; buddhvá—com essa inteligência; pratija- 
graha-—aceitou; tat=-vacah-—as palavras de Devayaáni. 








x TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvâmi prosseguiu: Visto que esse casamento não é 
sancionado pelas escrituras modelares, o rei Yayàti não gostou disso, 
porém, como foi arranjado pela providência e como se sentiu atraído 
pela beleza de Devayâni, ele aceitou seu pedido. 








SIGNIFICADO 

De acordo com o sistema védico, os pais primeiro consultavam 
os horóscopos do rapaz e da moça que iam casar-se. Se de acordo 
com os cálculos astrológicos o rapaz e.a moca fossem compatíveis 
sob todos os aspectos, a união chamava-se yotaka é o casamento 
seria aceito. Mesmo há cingiienta anos, esse sistema era vigente na 
sociedade hindu. Qualquer que fosse a riqueza do rapaz ou a beleza 
pessoal da moça, sem essa compatibilidade astrológica o casamento 
não acontecia. A pessoa nasce em uma dentre trés categorias, conhe- 
cidas como deva-gana, manusya-gana e raksasa-gana. Em diferentes 
partes do Universo, existem semideuses e demónios, e também na 
sociedade humana, algumas pessoas parecem semideuses, ao passo 
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que outras parecem demônios. Sede acordo com os cálculos astroló- 
gicos, houvesse uma natureza demoníaca e uma natureza divina con- 
flitantes, não se realizaria o casamento. Igualmente, havia cálculos 
referentes a pratiloma e anuloma. A idéia central é que, se o rapaz 
e a moça estivessem em níveis parecidos, o casamento daria certo, 
enquanto a desigualdade entre-elés traria infelicidade. Porque se 
deixou de dar ao casamento essa atenção, observamos agora muitos 
divórcios. Na verdade, o divórcio acabou vulgarizando-se, embora 
antigamente o casamento fosse vitalício, e à afeição entre o esposo 
e a esposa era tamanha que a esposa fazia questão de morrer quando 
o-seu esposo morria ou então permanecia a vida inteira uma viúva 
fiel. Agora, evidentemente, isto deixou de ser possivel, pois asocie» 
dade humana caiu ao nível de sociedade animal, O casamento agora 
ocorre como simples acordo. Dâmpatye 'bhirucir hetuh(Bhag.1 2.2.3). 
A palavra abhiruci significa “acordo”. Se o rapaz e a moça simples- 
mente concordam em casar-se, © casamento aconte Mas quando 
o sistema védico não é rigidamente observado, o casamento freqüen- 
temente termina em divórcio: 


VERSO 24 


a mm | 
qeu. п: яй fügt mu dsl 


gate rüjani sà dhire 
tatra sma rudati pituh 
nyavedayat tatah sarvam 
иктат sarmisthaya krtam 


gate rajani—após a partida do rei; sa—ela (Devayáni); dhire—eru- 
dito; tatra sma-—voltando para casa; rudati—chorando; pituh—diante 
de seu. pai; nyavedayat—apresentou; tatah--em seguida; sarvam— 
tudo; uktam—mencionado; Sarmisthaya—por Sarmistha; krtam— 
feito. 

TRADUCAO 

Em seguida, quando o rei erudito retornou ao seu palácio, De- 
vayâni voltou para casa chorando e contou ao seu раі, Ѕикгасагуа, 
toda a situação criada por Sarmistha. Ela falou como fora atirada 
no poço mas foi salva pelo rei. 
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VERSO 25 


пяти Ted: qid fuma. | 
Ir = аата a IR 


durmaná bhagaván kavyah 
paurohityam vigarhayan 

stuvan vrttim ca kapotim 
duhitrà sa yayau purãt 


durmanāh—estando muito infeliz; bhagavān—o poderosissimo; 
kāvyah—Śukrācârya; paurohityam—a ocupação do sacerdócio; vi 
garhayan—-condenado; stuvan—louvando; vrttim—a posição; ca—e; 
käpotīm—dė coletar os cereais do campo; duhitrü—com sua filha; 
sah— ele (Sukracarya); yayau—se foi; purat—de sua própria residéncia. 


TRADUCAO 
Logo que Sukràcàrya ouviu o que aconteceu a Devayâni, sua 
mente ficou muito angustiada. Condenando a profissão do sacer- 
dócio e louvando a posição de uficha-vrtti [coletar os cereais dos 
campos], ele fez-se acompanhar de sua filha e deixou o lar. 








SIGNIFICADO 

Ao adotar a profissão de kapota, ou pombo, o brâhmana subsiste 
coletando cereais do campo: Isto chama-se uficha-vrtti. O brâhmana 
que aceita essa profissão de uficha-vrtti étido como exemplar porque 
depende por completo da misericórdia da Suprema Personalidade 
de Deus e não mendiga de ninguém. Embora a posição de mendigo 
seja permitida para um brahmana ou sannyasi, se sai melhor quem 
evita essa posição e simplesmente deixa a Suprema Personalidade 
de Deus cuidar de sua manutenção. Sukracarya decerto estava muito 
sentido pelo fato de que, devido à queixa de sua filha, teria de ir 
pedir alguma misericórdia ao seu discípulo, o que ele era obrigado 
a fazer porque aceitara a posição de sacerdócio. No intimo, Sukrã- 
càrya nào gostava dessa sua profissão, porém, como a aceitara, ele. 
mesmo contra a sua vontade, era obrigado a dirigir-se ao seu discí- 
pulo para tirar a limpo a denúncia feita pela sua filha. 
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VERSO 26 


aa RIAA Seara | 
ате янтая Ча! чт: Ча: p IRR 


vrsaparvã tam üjnaya 
pratyanika-vivaksitam 

gurum prasâdayan mürdhna 
padayoh patitah pathi 


vrsaparvü—o rei dos demónios; /am j iàya—compreendendo as 
razões de Sukracarya; pratyanika-—alguma maldição; vivaksitam-— 
desejando falar; gurum-—seu mestre espiritual, Sukrácarya; prasd- 
dayat—ele satisfez imediatamente; mirdhnã--com sua cabeça; pā- 
dayoh—aos pés; patitah—caiu; pathi—na rua: 


TRADUÇÃO 
O rei Vrsaparvã compreendeu que Sukracarya vinha castigá-lo 
ou amaldicoá-lo. Conseqüentemente, antes que Sukrácárya chegasse 
à sua casa, Vrsaparvá saiu e, na rua, caiu aos pés do seu guru e o 
satisfez, impedindo que sua ira se manifestasse. 


VERSO 27 


ятла rd WE GM: | 
asen: fraai aa AA AATA IRSN 


ksanārdha-manyur bhagavān 
sisyam vyacasta bhargavah 

като 'syah kriyatám rajan 
nainârm tyaktum ihotsahe 


ksana-ardha—durando apenas alguns momentos; manyuh—cuja 
ira; bhagavün—o poderosíssimo; Sisyam—ao seu discípulo, Vrsa- 
parva: icasta—disse; bhargavah—Sukracarya, o descendente de 
Bhrgu; kümah—o desejo; asyah—dessa Devayani; kriyatam-—por 
favor, satisfaze; rajan—ó rei; na—náo; enam—esta garota; tyaktum— 
de abandonar; ¿ha—neste mundo; utsahe—sou capaz. 
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TRADUÇÃO 

Por alguns instantes, o poderoso Sukrácárya ficou irado, porém, 

ao sentir-se satisfeito, ele disse a Vrsaparvá: Meu querido rei, por 


favor, satisfaze o desejo de Devayáni, pois ela é minha filha e neste 
mundo não posso abandoná-la ou negligenciá-la. 


SIGNIFICADO 

Uma grande personalidade como Sukracárya não costuma negli 
genciar filhos e filhas, pois filhos e filhas por natureza dependem 
do pai e o pai tem afeição por eles. Embora soubesse que a desavença 
entre Devayani e Sarmisthã fosse infantil, como pai de Devayani, 
Sukracarya tinha de tomar o partido de sua filha. Ele não gostava 
de fazer isto, mas foi obrigado devido à afeição. Ele admitiu franca- 
mente que, embora não devesse dirigir-se ao rei para pedir-lhe mise- 
ricórdia em prol de sua filha, ele, em virtude da afeição, não pôde 
deixar de tomar essa atitude. 





VERSO 28 
qc go ret com 
frr ar aret TRA TAM ата атая 11811 


tathety avasthite prâha 
devayünt manogatam 

pitrã dattã yato yâsye 
sünuga yatu müm anu 





tathã iti—quando o rei Vrsaparva concordou com a proposta de 
Sukrácárya; avasthite-—a situação sendo ajustada dessa maneira; 
prãha—disse; devayâni-—a filha de Sukracarya; manogatam—seu de- 
sejo; pitrü—pelo pai; datta—dada; ушаһ—а quem quer que seja; 
yüsye—eu irei; sa-anuga-—com suas amigas; patu—irá; mam anu— 
como minha seguidora ou serva. 





TRADUÇÃO 
Após ouvir o pedido de Sukracárya, Vrsaparvã concordou em sa- 
tisfazer o desejo de Devayâni, cujas palavras ele ficou aguardando. 
Devayâni expressou então seu desejo da seguinte maneira: “Quando 
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eu me casar por ordem do meu pai, minha amiga Sarmistha acom- 
panhar-me-á como criada, juntamente com suas amiga: 


VERSO 29 


farra añ agar чт | 
ari aa aê dia ade ae | 
it que Әнет тна 114811 


pitra datta devayânyai 
Sarmisthã sânugã tada 

ѕуйпат tat sankatam viksya 
tad-arthasya ca gauravam 

devayânim paryacarat 
stri-sahasrena dàsavat 


amigas; fadá—naquele momento; svanam—de sua própria; tat 
esta; sañkatam—posicáo perigosa; viksya—observando; /at—dele; 
arthasya—em beneficio; ca—também; gauravam—a grandeza; de- 
vayánim—a Devayani; paryacarat—serviu; stri-sahasrena—com milha- 
tes de outras mulheres; dàüsa-vat—agindo como uma escrava. 


TRADUÇÃO 3 
Vrsaparvã sabiamente pensou que o descontentamento de Sukrà- 
cárya traria perigo e que o seu prazer traria ganho material. Portanto, 
ele cumpriu a ordem de Sukracarya e serviu-o como um escravo, 
Ele deu sua filha Sarmisthã a Devayâni, e Sarmisthà serviu-a como 
uma escrava, juntamente com milhares de outras mulheres. 


SIGNIFICADO 
No começo desse episódio envolvendo Sarmisthà e Devayani, 
vimos que Sarmisthá tinha'muitas amigas. Agora, essas amigas tor- 
naram-se criadas de Devayâni. Quando uma jovem casava-se com 
um rei ksatriya, era costume que todas as suas amigas ficassem com 
ela na casa do esposo. Por exemplo, ao casar-se com Devaki, a mãe 
de Krsna, Vasudeva casou-se com todas as seis irmãs dela; eela 
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também tinha muitas amigas que a acompanharam: O rei costumas 
va manter não apenas sua esposa, mas também as muitas amigas e 
criadas de sua esposa. Algumas dessas criadas às vezes ficavam grá 
vidas e davam à luz filhos. Esses filhos eram aceitos como dási-putra, 
filhos de criadas, e o rei custeava-lhes a manutenção. A população 
feminina sempre é maior que a masculina, mas já que a mulher pre: 
cisa ser protegida pelo homem, o rei costumava manter muitas moças, 
que agiam como amigas ou criadas da rainha. Na história da vida 
familiar de Krsna, sabe-se que Krsna casou-se com 16.108 esposas, 
Elas não eram criadas, mas rainhas mesmo, e Krsna expandiu-Se 
em 16.108 formas para manter diferentes ambientes para cada esposa 
Isto não é possível para'os homens comuns. Portanto, embora os 
reis tivessem de manter muitas e muitas servas e esposas, nem todas 
elas viviam em locais diferentes. 








VERSO 30 


я н 8 A liga | 
ae arganda я «ча 113.11 


палиѕӣуа ѕиіат dattvã 
saha sarmisthayosana 

tam áha rajañ charmisthám 
adhás talpe na Karhicit 


nahusáya—ao rei Yayati, o descendente de Nahusa; sutüm-—sua 
filha; dattva—dando em casamento; saha—com; Sarmisthaya—Sar- 
mistha, a filha de Vrsaparvã e serva de Devayâni; usanã-—Sukracarya; 
tam—a ele (rei Yayati); aha—disse; rajan—meu querido rei; Sarmis- 
tham—Sarmistha, a filha de Vrsaparva; adháh—permitas; talpe—em 
teu leito; na—náo; karhicit—em momento algum. 








TRADUCAO 
, Ao dar Devayáni em casamento a Yayati, Sukrácárya ordenou que 
Sarmistha fosse com ela, mas advertiu ao rei: “Meu querido rei, 


jamais permitas que essa moca, Sarmistha, deite-se contigo em teu 
leito.” 
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VERSO 31 


Raadi nan ga nA, 
aìa aa uf aen: Ran a NR 


vilokyausanasth rajañ 
charmistha suprajar kvacit 

tam eva vavre rahasi 
sakhyüh patim rtau sati 


vilokya—vendo; ausanasim—Devayâni, a' filha de Sukracárya; 
rüjan—ó rei Pariksit; Sarmistha-—a filha de Vrsaparva; su-prajam—pos- 
suindo belos filhos; kvacit—a certa altura; tam—a ele (rei Yayati); 
eva—na verdade; vavre—pediu;' rahasi-—num lugar solitário; sa- 
khyah—de sua amiga; patim—o esposo; rtau—no «momento apro- 
priado; sati—estando naquela:s 


TRADUCAO а 
Ó rei Pariksit, ao ver Devayâni com um belo filhinho, Sarmi 
thã certa vez aproximou-se do rei Yayáti no momento apropriado 
para a concepção. Em um lugar solitário, ela pediu ao rei, o esposo 
de sua amiga Devayâni, que também a favorecesse com um filho. 


VERSO 32 


regem wd sper чий | 
wee ceres  feeRaremen 113811 


raja-putryarthito “patye 
dharmarh câveksya dharmavit 

smarari chukra-vacah kàle 
distam evabhyapadyata 


rüja-putryà—por Sarmisthà, que era filha de-um rei; arthitah— 
sendo solicitado; apatye—para-dar-lhe um filho; dharmam-—princi- 
pios religiosos; ca—bem:como; aveksya—considerando; dharma-vit— 
inteirado de todos os princípios religiosos; smaran—lembrando-se; 
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Sukra-vacah—da adverténcia de Sukracarya; kale—naquele momen- 
to; distam—devido ás circunstáncias; eva—na verdade; abhyapadya- 
ta—aceitou (satisfazer o desejo de Sarmisthã). 


TRADUÇÃO 
Quando a princesa Sarmisthã pediu um filho ao rei Yayáti, o rei 
Yayáti decerto estava inteirado dos prim s religiosos, e portanto 
concordou em satisfazer-lhe o desejo. Embora ele se lembrasse da 
advertência de Sukracárya, julgou essa união como desejo do Supremo, 
e assim fez sexo com Sarmisthã. 





SIGNIFICADO 

O rei Yayáti sabia completamente qual o dever do ksatriya. Ao 
ser abordado por uma mulher, o ksatriya não pode repeli-la. Este 
é um princípio religioso. Conseqüentemente, ao ver Arjuna infeliz 
após este retornar de Dváraka, Dharmaraja, Yudhisthira, perguntou- 
Ihe se ele havia rejeitado uma mulher que lhe pedira um filho. Em. 
Бога ве lembrasse da advertência de Sukracárya, Maharaja Yayati 
não pôde rejeitar Sarmistha. Ele julgou sensato dar-lhe um filho, e 
assim teve relações sexuais com ela após o período menstrual dela. 
Este tipo de luxúria, não vai de encontro aos princípios religiosos. 
Como se afirma no Bhagavad-gitã (7.11), dharmaviruddho bhiitesu 
kàmo 'smi: a vida sexual que não é contrária aos princípios religio- 
sos é sancionada por Krsna. Porque Sarmisthã, a filha de um rei, 
pedira um filho a Yayàti, a união deles não era luxúria, mas um ato 
de religião. 





VERSO 33 


qa qa da qua ama 
gü af атёчйй 1331! 


yadum ca turvasum caiva 
devayüni vyajayata 

druhyum cànum ca pürum са 
Sarmisthà vürsaparvant 
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yadum—Yadu; ca—e; turvasum—Turvasu; ca eva—bem como; 
devayüni—a filha de Sukracarya; vyajayata—deu à luz; druhyum— 
Druhyu; ca—e; anum—Anu; ca—também; pürum-——Püru; ca— 
também; sarmisthã—Sarmistha; varsaparvani—a filha de Vrsaparva. 


TRADUÇÃO 
Devayâni deu à luz Yadue Turvasu, e Sarmisthá deu à luz Druhyu, 
Anu e Püru. 


VERSO 34 


тїнї эй o mita 
Ga a a mA Ze 


garbha-sambhavam àsuryà 
bhartur vijnaya münini 

devayàni pitur geharn 
yayau:krodha-vimürchità 


garbha-sambhavam—gravidez; asuryah—de Sarmistha; bhartuh 
possibilitada pelo seu esposo; vijriaya—sabendo (dos brahmanas as: 
trólogos); mànini—sendo muito orgulhosa; devayani—a filha de 
Sukrácarya; pituh—de seu pai; geham—para a casa; yayau—partiu; 
krodha-vimürchita—delirando de ira. 


TRADUÇÃO 
Ao saber através de fontes externas que Sarmisthà foi engravidada 
pelo seu esposo, a orgulhosa Devayâni delirou de ira. Assim, ela 
partiu para a casa de seu pai. 





VERSO 35 


Sarga: am ARA | 


+ mam A RAMA 113411 


priyám anugatah катї 
vacobhir upamantrayan 

na prasadayitum seke 
pada-samvahanadibhih 
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priyam— sua amada esposa; anugatah—seguindo; kami—muitíssi 
mo luxurioso; vacobhih—com grandes palavras; upamantrayan— 
confortantes; na—náo; prasadayitum—de apaziguar; Seke—foi capaz; 
pada-samvahana-adibhih—mesmo massageando-Ihe os pés. 





TRADUÇÃO 
O rei Yayáti, que era muito luxurioso, seguiu sua esposa, agarrou-a 
e tentou apaziguá-la, falando-lhe palavras agradáveis e massageando- 
mas não houve jeito de satisfazê-la. 








VERSO 36 


eee а: amiga | 
cat smt frat ez чао gorro 13811 


sukras tam üha kupitah 
stri-kamànrta-pürusa 

tvâm jará visata manda 
virüpa-karani nrnàm 


sukrah—Sukrácárya; tam—a ele (rei Yayati); aha—=disse; kupi- 
tah—estando muito irado contra ele; str-kama—ó pessoa que tem 
desejos luxuriosos por mulheres; anría-parusa—ó pessoa inveraz; 
tvam—em ti; jara—velhice, invalidez; visatam—possam infiltrar-se; 
manda-—seu tolo; viriipa-karani—que deformam; nrnâm-—os corpos 
dos seres humanos. 





à TRADUÇÃO 

Sukrácárya ficou extremamente irado. “Tolo inveraz, luxurioso 
por mulheres! Cometeste um grande erro”, disse ele, “portanto, 
amaldicoo-te a seres atacado e deformado pela velhice e invalidez.” 





VERSO 37 


a Apnea 
asa ami aa gaia à | 
AAA sE 113011 
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sri-yayútir uváca 
atrpto 'smy adya kamanám 
brahman duhitari smate 
vyatyasyatàm yatha-kamam 
vayasá yo "bhidhàsyati 


$ri-yayütih uvàca—o rei Ya) disse; atrptah—insatisfeito; asmi— 
estou; adya—até agora; kamanam—em satisfazer meus desejos luxu- 
riosos; brahman—4 brahmana erudito; duhitari—em relagáo com 
a filha; sma—no passado; te—tua;- vyatyasyatam—simplesmente 
troca; yatha-káamam—enquanto fores luxurioso; vayasá—com a ju- 
ventude; yah abhidhasyati—de alguém que concorde em trocar sua 
juventude pela tua velhice, 


TRADUÇÃO 
O rei Yayáti disse: “Ó erudito e adorável brâhmana, ainda não 
satisfiz meus desejos luxuriosos com tua filha.” Ѕикгасагуа respon- 
deu então: “Podes trocar tua velhice com alguém que concorde 
em transferir sua juventude a ti.” 


SIGNIFICADO 

Quando o rei Yayati disse que ainda não satisfizera seus desejos 
luxuriosos.com a filha de Sukrácárya, Sukrácárya viu que era con- 
trário aos interesses de sua própria filha que Yayāti continuasse na 
velhice e invalidez, pois na certa sua filha luxuriosa não ficaria satis- 
feita. Portanto, Sukracárya abençoou seu genro, dizendo que ele po- 
deria trocar a sua velhice pela juventude de outrem. Ele deu a entender 
que se o filho de Yayáti trocasse a sua juventude pela velhice de Ya- 
yáti, Yayati poderia continuar a desfrutar de sexo com: Devayáni. 


VERSO 38 


A pa: yi AN | 
as ud EA] 


iti labdha-vyavasthânah 
putram jyestham avocata 

yado tata praticchemam 
jaràm dehi nijam vayah 
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iti—assim; labdha-vyavasthünah-—obtendo a oportunidade de 
trocar a sua velhice; putram—ao seu filho; jyestham—mais velho; 
avocata—ele pediu; yado—ó Yadu; ійіа— meu amado filho; pra: 
ticcha—por favor, troca; imām—esta; jarām—invalidez; dehi—e 
dá; nijam—tua própria; vayah—juventude. 





TRADUCAO 
Ao receber essa béncáo de Sukrácárya, Yay pediu ao seu filho 
mais velho: Meu querido filho Yadu, por favor, dá-me tua juventude 
em troca de minha velhice e invalidez. 





VE 





O 39 


ята я a qm RA | 
a at TEM «чат: 981: 113811 


mátámaha-krtam vatsa 
na trpto visayesv aham 
vayasã bhavadiyena 
ramsye katipayah samáh 


mátamaha-krtam—dada por teu avó materno, Sukracárya; vatsa— 
meu querido filho; na—náo; trptah—=satisfeito; visayesu—na vida 
sexual, gozo dos sentidos; aham—eu (estou); vayasá=com a idade; 
bhavadiyena—Aua; ramsye—desfrutarei de vida sexual; katipayüh—por 
alguns; samáh-—anos. 


TRADUÇÃO 
Meu querido filho, ainda não satisfiz meus desejos sexuais. Mas 
se fores bondoso comigo, poderás aceitar a velhice que me foi dada 
por teu avô materno, e poderei ficar com tua juventude para desfru- 
tar da vida por alguns anos mais. 








SIGNIFICADO 
Esta é a natureza dos desejos luxuriosos: No Bhagavad-gitã (7.20), 
afirma-se que kâmais tais tair hrta-j¡ñanah: quando alguém está 
muito apegado ao gozo dos sentidos, ele realmente perde a sua razão 
A palavra hrta-jñanah refere-se àquele que perdeu sua razão. Temos 
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aqui um exemplo: descaradamente, 0 pai pediu ao seu filho que tro- 
casse a juventude pela velhice. Evidentemente, o mundo inteiro está 
sob essa ilusão. Portanto, está dito que todos são pramattah, ou ex- 
cessivamente loucos. Ninar pramattah kurute vikarma: quando 
alguém se torna quase louco entrega-se ao sexo e ao gozo dos senti- 
dos. Entretanto, o sexo e o gozo dos sentidos podem ser controla- 
dos, e alcança a perfeição quem não tem desejos sexuais. Isto só é 
possível para quem é plenamente consciente de Krsna. 


yadavadhi mama cetah krsna-padaravinde 
nava-nava-rasa-dhâmany udyatam rantum asit 

tadavadhi bata nãri-sangame smaryamâne 
bhavati mukha-vikarah susthu-nisthivanam ca 


“Desde o momento em que passei a me ocupar em transcendental 
serviço amoroso a Krsna, sentindo nEle um prazer que se renova a 
cada instante, sempre que: penso no prazer sexual, cuspo no pen- 
samento, e meus lábios crispam-se de desgosto.” O desejo sexual 
pode ser refreado apenas quando alguém é plenamente consciente de 
Krsna, e não de outro modo. Enquanto tiver desejos sexuais, a pessoa 
deverá mudar de corpo e transmigrar de um:corpo a outro para des- 
frutar de sexo em diferentes espécies ou formas devida. Porém, 
embora as formas sejam diferentes, a atividade sexual é a mesma. 
Portanto, afirma-se que punah punas carvita-carvanânâm. Aqueles 
que sáo muito apegados ao sexo transmigram de um corpo a outro, 
onde desempenham a mesma fungáo de **mastigar o mastigado”, sa- 
boreando o gozo sexual como cáo, porco, semideus e assim por diante. 


VERSO 40 


MAGNA 
AR AR ARA TRA #4 | 
яп 989 тті 99941 sfr qe: 11811 


sri-yadur uvãca 
notsahe jarasà sthatum 
antara praptaya tava 
ayiditva sukham gramyam 
vaitrsnyam naiti pürusah 
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Sri-yaduh uvüca— Yadu, o filho mais velho de Yayāti, respondeu; 
na utsahe—náo estou entusiasmado; jarasá—com tua velhice e inc 
validez; sthatum—permanecer; antarà—enquanto na jüventude; 
praptaya—aceita; tava—tua; aviditva—sem experimentar; sukham— 
felicidade; gramyam-— material ou corpórea; vaitrsnyam-—indiferenga 
ao gozo material; na—nào; eti—alcanca; pürusah—uma pessoa. 


TRADUÇÃO 
Yadu respondeu: Meu querido pai, já alcançaste a velhice, embora 
tenha havido um tempo em que eras um jovem. Mas não vejo com 
bons olhos ter de aceitar tua velhice e invalidez, pois a menos que 
alguém desfrute de felicidade material, não pode adotar a renúncia. 





SIGNIFICADO 

Renúncia ao gozo material é a meta última da vida humana. Por- 
tanto, a instituição varnasrama é muito científica; Ela tem como 
objetivo dar a todos condições propícias a voltar-ao lar, voltar ao 
Supremo, e isto nào pode ser alcançado sem que se renuncie com- 
pletamente a todas as ligações com omundo material. Sri Caitanya 
Mahaprabhu disse que niskiñicanasya bhagavad-bhajanonmukhasya: 
aquele que deseja voltar ao lar, voltar ao Supremo, deve tornar-se 
niskificana, livre de toda a afinidade com o gozo material. Brah: 
many upasamüsrayam: quem nào é completamente renunciado não 
pode ocupar-se em serviço devocional ou permanecer no Brahman. 
E na plataforma Brahman que se presta serviço devocional. Portanto, 
quem não alcança a plataforma Brahman, ou plataforma espiritual, 
não pode ocupar-se em serviço devocional; ou, em outras palavras, 
a pessoa ocupada em serviço devocional já está na plataforma Brahman. 


mam ca yo *vyabhicárena 
bhakti-yogena sevate 

sa gunán samatítyaitán 
brahma-bhúyaya kalpate 


“Aquele que se ocupa em serviço devocional pleno, que não cai 
em nenhuma circunstância, transcende de imediato os modos da na- 
tureza material, atingindo, então, o nível de Brahman.” (Bg. 14.26) 
Se alguém alcança serviço devocional, portanto, com certeza está 
liberado. De um modo geral, amenos que desfrute de felicidade 
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material, a pessoa não consegue adotar a renúncia. O varnasrama, 
portanto, dá a todos a oportunidade deobter elevação gradual. Yadu, 
o filho de Maharaja Yayáti, explicou que era incapaz de prescindir 
de sua juventude, pois queria usá-la para futuramente alcançar à 
ordem renunciada. 

Maharaja Yadu era diferente de seus irmãos. Como afirma o pró- 
ximo verso: turvasus coditah pitrã druhyus cânus ca bhãrata/ pra- 
tyacakhyur adharmajñah. Osirmáos de Maharaja Yadu recusaram-se 
a aceitar a proposta de seu pai porque náo sabiam na íntegra o que 
é dharma. Aceitar as ordens que estão de acordo com os princípios 
religiosos, especialmente as ordens do pai, é muito importante. Por- 
tanto, quando os irmãos de Mahãraja Yadu recusaram a ordem de 
seu pai, essa atitude decerto foi irreligiosa. A recusa de Maharaja 
Yadu, entretanto, foi religiosa. Como se afirma no Décimo Canto, 
yados ca dharma-Silasya: Maharája Yadu conhecia a fundo os prin- 
cípios da religião. O princípio último da religião é ocupar-se no ser- 
viço devocional ao Senhor. Maháraja Yadu estava muito desejoso 
de ocupar-se no servigo ao Senhor, mas havia um obstáculo: durante 
a juventude, o desejo de desfrute material decerto se faz presente, 
ea menos que'a pessoa satisfaça por completo esses desejos luxurio- 
sos na juventude, existe a possibilidade de que a sua prestação de 
serviço ao Senhor sofra um abalo. De fato, temos visto que muitos 
заппуйзїз que aceitaram sannyãsa prematuramente, não tendo satis- 
feito seus desejos materiais, caem porque ficam perturbados. Portanto, 
o processo geral é passar pela vida de grhastha e vida de vánaprastha 
até chegar a sannyása e devotar-se por completo a servico do Senhor. 
Maharaja Yadu estava disposto a aceitar a ordem de seu pai e trocar 
a velhice deste pela sua juventude porque tinha confianca de que a 
juventude cedida a seu pai ser-lhe-ia devolvida. Porém, como essa 
troca iria adiar sua completa ocupação no serviço devocional, ele 
preferiu não aceitar a velhice de seu pai, pois estava ansioso por ficar 
livre de perturbações. Ademais, o Senhor Krsna seria um dos des- 
cendentes de Yadu. Portanto, como estava ansioso para vero Senhor 
aparecer em sua dinastia o mais rápido possível, Yadu recusou-se a 
aceitar a proposta de seu pai. Isto não foi irreligioso, entretanto, 
porque era propósito de Yadu servir ao Senhor. Porque Yadu era 
um fiel servo do Senhor, o Senhor Krsna apareceu em sua dinastia. 
Como confirmam as orações de Kunti: yadoh priyasyanvavaye. Yadu 
era muito querido de Krsna, que, portanto, estava ansioso por descer 
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na dinastia de Yadu. Concluindo, Mahàràja Yadu nào deve ser con- 
siderado adharma-jfia, alguém que ignora os princípios religiosos. 
Esta designação cabe a seus irmãos, como define o próximo verso. 
Ele era como os quatro Sanakas (catuh-sana), que, em prol de uma 
causa melhor, recusaram a ordem de seu pai, Brahma. Porque os 
quatro Kumáras queriam ocupar-se completamente 'a serviço do 
Senhor como brahmacáris, sua recusa de obedecer à ordem de seu 
pai nào foi irreligiosa. 


VERSO 41 


alada: fem amga яна 1 
ATRAS a FRA 182 





turvasus coditah pitra 
drúhyus canus ca bhárata 

pratyacakhyur adharmajña 
hy anitye nitya-buddhayah 


turvasuh—Turvasu, outro filho; coditah—solicitado; pitra—pelo 
pai (para trocar a velhice e invalidez por sua juventude); druhyuh— 
Druhyu, outro filho; ca—e; anuh—Anu, outro filho; ca—também; 
bhürata—ó rei Pariksit; pratyacakhyuh—recusaram-se a aceitar; 
adharma-jñah—porque nào conheciam os princípios religiosos; Ai— 
na verdade; a-nitye—juventude fugaz; nitya-buddhayah—pensando 
ser permanente. 


y TRADUCAO 

O Maharaja Pariksit, Yayáti também pediu que seus filhos Turvasu, 
Druhyu e Anu trocassem sua juventude pela velhice dele, porém, 
i igiosos, eles pensavam 
que sua juventude transitória era eterna, e portanto recusaram-se a 
cumprir a ordem de seu pai. 





VERSO 42 


ятя аа че 99914 тб 1 
я чл TA Ri AEE 1123 
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aprcchat tanayam purum 
уауаѕопат gunadhikam 

na tvam agrajavad vatsa 
mam pratyâkhyatum arhasi 


aprechat=solicitou; tanayam—ao filho; pirum-— Püru; vayasa— 
de idade; ünam-—embora mais novo; guna-adhikam-—mais qualificado 
do que os outros; na—nào; tvam—tu; agraja-vat—como teus irmãos 
mais velhos; vatsa-—meu querido filho; mam-—a mim; pratyâkhyãs 
tum—desobedecer; arhasi—deves. 


TRADUÇÃO 
О rei Yayáti pediu então a Púru, que, embora mais jovem do 
que esses três irmãos, era mais qualificado: “Meu querido filho, 
não sejas desobediente como teus irmãos mais velhos, pois não é 
este o teu dever.” 
VERSO 43 


INT 
qi Sup 1357 MUA: gar | 
A AA a A A 


sri-pürur uvàca 

ko nu loke manusyendra 
pitur atma-krtah puman 

pratikartum ksamo yasya 
prasadad vindate param 


$ri-púruh uvaca—Púru disse; kah—que; nu-—na verdade; loke— 
neste mundo; manusya-indra—ó majestade, ó melhor dos seres hu- 
manos; pituh—o pai; atma-krtah—que deu este corpo; puman—uma 
pratikartum—de recompensar; ksamah— 
prasādāt—pela misericórdia; vindate—a pessoa desfruta de; 
param—vida superior. 


TRADUÇÃO 
Púru respondeu: Ó majestade, quem neste mundo pode recom- 
pensar o que deve ao seu pai? Pela misericórdia do pai, obtém-se 
a forma de vida humana, que pode capacitar-nos a tornarmo-nos 
associados do Senhor Supremo. 
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SIGNIFICADO 

О pai dá a semente'do corpo, e essa semente cresce e prospera 
até que finalmente alcança-se o corpo humano desenvolvido, cuja 
consciência é superior à dos animais. No corpo humano, pode-se 
elevar aos planetas superiores, e, além disso, se se cultiva consciên 
cia de Krsna, pode-se retornar ao lar, retornar ao Supremo. Este im- 
portante corpo humano é obtido pela graça do pai, e portanto todos 
estão em divida com o seu pai. Evidentemente, em outras formas 
de vida, também obtém-se pai e mãe; até mesmo os gatos e cães têm 
pais e mães. Mas na forma de vida humana, o pai e'a mãe podem 
dar ao seu filho a maior bênção deste mundo, ensinando-o a tornar- 
se devoto. Quando alguém se torna devoto, alcança a maior bênção 
porque evita por completo a repetição de nascimentos e mortes. 
Portanto, o pai que treina seu filho em consciência de Krsna é o 
pai mais benevolente deste mundo. Está dito: 








/апате janame sabe pitàmàtà pàya 
krsna guru nahi mile bhaja hari ei 


Todos obtêm um pai e uma mãe, mas se a pessoa recebe a bênção 
de Krsna e do guru, pode sobrepujar'a natureza material e voltar 


ao lar, voltar ao Supremo. 


VEI 





) 44 


зафатат ята: | 
ams зеи fa: Ige 


uttamas cintitarh kuryát 
prokta-kart tu madhyamah 

adhamo "sraddhayà kuryad 
akartoccaritam pituh 





uttamah—o melhor; cintitam— considerando a idéia do pai; ku- 
ryüt—age dentro desse critério; prokta-kãri—aquele que age com а 
ordem do pai; tu—na verdade; madhyamah—mediocre; adhamah— 
de classe inferior; asraddhaya—sem nenhuma fé; kuryãt-—age; akar- 
ta—recusando-se a fazer; uccaritam—igual ao excremento; pituh— 
do pai. 
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TRADUÇÃO 
O filho que age antes mesmo de o seu pai desejar o que ele faça 
é de primeira classe; aquele que age ao receber a ordem de seu pai 
é de segunda classe; e aquele que só a contragosto executa a ordem 
de seu pai é de terceira classe. Mas o filho que recusa a ordem de 
seu pai e igual ao excremento deste. 


SIGNIFICADO 

Püru, o ültimo filho de Yayáti, imediatamente aceitou a proposta 
de seu pai, pois, embora fosse o mais novo, ele era muito qualificado. 
Püru pensou: ‘“‘Eu deveria ter aceitado a proposta de meu pai antes 
de que ele pedisse, mas não fiz isto. Portanto, não sou um filho 
de primeira classe. Sou de segunda. Mas não desejo tornar-me o 
filho de categoria infima, que é comparado ao excremento de seu 
pai.” Um poeta indiano falava de putra e mütra. Putra significa 
“filho”, e mútra, “urina”. Tanto o filho quanto a urina provêm 
dos mesmos órgãos genitais. Se o filho é um obediente devoto do 
Senhor, ele chama-se putra, ou um filho de verdade; caso contrário, 
se não é erudito nem devoto, o filho não passa de urina. 


VERSO 45 


zf яя: ч®: чепи Ra: | 
TIS «ачат и ЧАЧ JASI 


iti pramuditah püruh 
pratyagrhnaj jaràm pituh 

so "pi tad-vayasa kamün 
yathavaj jujuse nrpa 


iti—dessa maneira; pramuditah—muito satisfeito; púruh—Púru; 
pratyagrhnat—aceitou; jaram—a velhice e invalidez; pituh—do seu 
pai; sah—aquele pai (Yayáti); api—também; tat-vayasi—com a ju- 
ventude de seu filho; kamán—todos os desejos; yathã-vat—como 
queria; jujuse—satisfez; nrpa—ó Maháraja Pariksit. 


TRADUCAO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Dessa maneira, ó Maharaja Pariksit, o 
filho chamado Püru ficou muito satisfeito em aceitar a velhice de 
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seu pai, Yayáti, que recebeu a juventude de seu filho e, de acordo 
com o seu desejo, desfrutou deste mundo material. 


VERSO 46 


анача: 919 A AA: | 
mii Aase а: 118811 


sapta-dvipa-patih samyak 
pitrvat pálayan prajah 

yathopajosam уіѕауай 
jujuse "vyühatendriyah 


| sapta-dvipa-patih—o mestre:do mundo todo, consistindo em setè 

| ilhas; saryak—completamente; pitr-vat—tal qual um pai; pálayan— 
governando; prajâh-—os súditos; yathã-upajosam-=tanto quanto de- 

| sejou; visayan—felicidade material; jujuse—desfrutou de; avyahata— 
sem serem perturbados; indriyah-—seus sentidos. 


| TRADUÇÃO 

Em seguida, o rei Yayáti tornou-se 0 governante do mundo todo, 
istindo em sete ilhas, e governou os cidadãos exatamente como 
um pai. Porque ele ficara com a juventude de seu filho, seus sentidos 
eram ativos e ele desfrutou de toda a felicidade material que desejou. 





VERSO 47 


emere af | 
| йч: чї ЇЙ ЧЇ ч: зп 


devayâny apy anudinam 
mano-vàg-deha-vastubhih 

preyasah paramàrm pritim 
uvüha preyasi rahah 


devayüni—a esposa de Maharája Yayati, a filha de Sukracarya; 
api—também; anudinam-—vinte e quatro horas, dia após dia; ma- 
nah-vük—com sua mente e palavras; deha—corpo; vastubhih-—com 
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todos os artigos necessários; preyasah—do seu amado esposo; para- 
mãm-—transcendental; pritim—bem-aventurança; uvaha—executou; 
preyasi—muito querida pelo seu esposo; rahah—em solidão, sem 
perturbação alguma, 


TRADUÇÃO 
Em lugares solitários, ocupando sua mente, palavras, corpo e várias 
parafernálias, Devayâni, a querida esposa de Maharaja Yayáti, sempre 
trazia para seu esposo a maior bem-aventuranca transcendental que 


poderia estar ao alcance de alguém. 


VERSO 48 


sqa aped Af 
яй ЯЯ qami йе 


ayajad yajña-purusarh 
kratubhir bhüri-daksinaih 

sarva-devamayam devam 
sarva-vedamayam harim 


ayajat—adorou; yajña-purusam—o yajña-purusa, o Senhor; kra- 
tubhih—realizando vários sacrifícios; bhüri-daksinaih —dando muitos 
presentes aos brühmanas; sarva-deva-mayam-—o reservatório de 
todos os semideuses; devam—o Senhor Supremo; sarva-veda-mayam— 
o objetivo último de todo o conhecimento védico; harim—o Senhor, 
a Suprema Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 
O rei Yayáti realizou vários sacrifícios, nos quais ofereceu muitos 
presentes aos brahmanas para satisfazer o Senhor Supremo, Hari, 
que é o reservatório de todos os semideuses e a meta de todo o co- 
nhecimento védico. 


VERSO 49 


абир feia meh seem: d 
ARMA атат Trica: IIS 
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vasminn idam viracitam 
vyomniva jaladavalih 
náneva bháti nabháti 





yasmin—em quem; idam-—toda essa manifestação cósmica; viraci: 
tam-—criada; vyomni-—no céu; iva—assim como; jalada-àvalih— 
nuvens; nãnã iva—como que em diferentes variedades; bhãti—mani- 
festa-se; na ábhüti—torna-se imanifesta; svapna-maya—ilusáo, como 
um sonho; manah-rathah-—criada para ser transposta pela quadriga 
chamada mente. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Supremo, Vasudeva, que criou a manifestação cósmi- 
ca, apresenta-Se como onipenetrante, assim como o céu que contém 
nuvens. E quando a criação é aniquilada, tudo entra no Senhor Su- 
premo, Visnu, e as variedades não mais se manifestam. 





SIGNIFICADO 
Como o próprio Senhor afirma no Bhagavad-gitã (7.19): 


bahúnârm janmanâm ante 
}ййпауйп тйт prapadyate 
vasudevah sarvam iti 
sa mahütmà sudurlabhah 


“Após muitos nascimentos e mortes, aquele que tem-verdadeiro co- 
nhecimento rende-se a Mim, sabendo que sou a causa de todas as 
causas e de tudo o que existe. É muito raro de encontrar semelhante 
grande alma.” A Suprema Personalidade de Deus, Vasudeva, é uno 
como Brahman Supremo, a Suprema Verdade Absoluta. No começo, 
tudo está-nEle, e-no final, tedas as manifestações entram nEle. Ele 
está situado nos corações de todos (sarvasya caham hrdi sannivis- 
tah) E dEle tudo emana (janmady asya yatah). Entretanto, todas 
as manifestações materiais são temporárias. A palavra svapna quer 
dizer “sonhos”, maya, “ilusão”, emanoratha, “invenções mentais”. 
Os sonhos, as ilusões e as criações mentais são temporários. Igual- 
mente, toda a criação material é temporária, mas Vasudeva, a Su- 
prema Personalidade de Deus, é a eterna Verdade Absoluta. 
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VERSO 50 
mus 266. етед A ARA 
arredi fewer A MM 


tam eva hrdi vinyasya 
vasudevarm guhasayam 

narayanam aniyâmsam 
nirasir ayajat prabhum 


tam eva—a Ele apenas; hrdi-—dentro do coração; vinyasya-—pondo; 
vasudevam—Senhor Vasudeva; guha-asayam-—que existe nos cora- 
ções de todos; narayanam—que é Narayana, ou uma expansão de 
Narayana; aniyamsam—invisivel aos olhos materiais, embora exista 
em toda parte; nirasth—Yayati, sem quaisquer desejos materiais; 
ayajat--adorou; prabhum—o Senhor Supremo. 


TRADUÇÃO 
Sem desejos materiais, Maharaja Yayáti adorou o Senhor Supremo, 


que está situado nos corações de todos como Naráyana e é invisível 
aos olhos materiais, embora exista em toda parte. 


SIGNIFICADO 
O rei Yayáti, embora externamente parecesse gostar muito do gozo 


material, no íntimo, ele pensava em tornar-se servo eterno do Senhor. 


VERSO 51 


da a | 
Paris атата атаа: 09: 1411 


evam varsa-sahasrâni 
manah-sasthair manah-sukham 

vidadháno “pi nátrpyat 
sárva-bhaumah kad-indriyaih 


evam-—dessa maneira; varsa-sahasrâni—por mil anos; manah- 
sasthaih—com a mente e com os cinco sentidos com os quais se ad- 
quire conhecimento; manah-sukham-— felicidade temporária criada 
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pela mente; vidadhanah—executatido; api—embora; na atrpyat— 
não pôde ficar satisfeito; sarva-bhaumah-—embora fosse o rei de 
todo o mundo; kat-indriyaih—por possuir sentidos impuros. 


TRADUÇÃO 
Embora fosse o rei de todo o mundo e ocupasse sua mente e seus 
cinco sentidos em gozar de posses materiais por mil anos, Маһагаја 
Yayáti nào conseguiu ficar satisfeito. 





IGNIFICADO 

Kad-indriya; sentidos impuros, podem ser purificados se'a pessoa 
ocupa os sentidos e a mente em consciência de Krsna. Sarvopadhi- 
vinirmuktarmr tat-paratvena nirmalam. A pessoa deve livrar-se de 
todas as designações. Quando alguém se identifica com o mundo 
material, seus sentidos são impuros. Mas quando ele alcança percep- 
são espiritual e identifica-se como servo do Senhor, seus sentidos pu- 
rificam-se de imediato. Ocupar os sentidos purificados em adorar 
o Senhor chama-se bhakti. Hrsikena hrsikesa-sevanarn bhaktir ucyate. 
Talvez alguém desfrute com sentidos por muitos milhares йе anos, 
porém, enquanto não purificar os sentidos, não conseguirá ser feliz. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“O rei Yayâti recupera sua juventude”. 


CAPÍTULO DEZENOVE 


O rei Yayati alcança a liberação 


Este Décimo Nono Capítulo descreve como Maháraja Yayati al- 
cançou a liberação; antes, porém, ele conta-a parábola do bode e 
da cabra. 

Após muitos e muitos anos de relações sexuais e gozo no mundo 
material, o rei Yayati finalmente ficou desgostoso com essa felicida- 
de material. Saciado de gozo material, ele:engendrou a história do 
bode e da cabra, que correspondia à sua própria vida, e narrou- 
à sua amada Devayàni. A história é a seguinte, Certa vez, enquanto 
buscava na floresta diferentes classes de vegetais para comer, um 
bode acabou por acaso chegando a um poco, no qual viu uma cabra. 
Ele sentiu-se atraído a essa cabra-e de alguma maneira: libertou-a 
do poço, e então uniram-se. Depois, no dia-em que а cabra viu o 
bode desfrutando de sexo com outra cabra, ela ficou irada, abando- 
nou o bode e retornou ao brühmana que era seu proprietário e lhe 
descreveu o comportamento do esposo. O brâhmana ficou irado e 
amaldiçoou o bode a perder seu poder sexual. Em seguida, o bode 
implorou do brãhmana o perdão e recebeu de volta o poder sexual, 
Então, o bode desfrutou de sexo com a cabra por muitos anos, 
mas mesmo assim não conseguiu ficar satisfeito. Se alguém é luxu- 
rioso e cobiçoso, nem mesmo todo o estoque de ouro deste mundo 
pode: satisfazer seus desejos luxuriosos. Esses desejos são como o 
fogo. A pessoa pode: derramar manteiga clarificada 'em um fogo 
abrasador, mas ela não pode esperar que com isto o fogo se extinga. 
Para extinguir esse fogo, ela deve adotar um processo diferente. Os 
Sastras, portanto, aconselham que, através da inteligência, a pessoa 
renuncie à vida de gozo. Sem esforçar-se muito, aqueles que têm 
pobre fundo de conhecimento não podem abandonar o gozo dos 
sentidos, especialmente no que diz respeito ao sexo, porque uma 
mulher bela confunde até mesmo o homem mais erudito. O rei Ya- 
yàti, entretanto, renunciou à vida mundana e dividiu sua propriedade 
entre seus filhos. Ele adotou pessoalmente a vida de mendicante, ou 
sannyãsi, abandonando toda a atração pelo gozo mat erial, e ocupou-se 
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em pleno serviço devocional-ao Senhor. Com isto, ele atingiu a per. 
feição. Mais tarde, ao libertar-se de seu modo de vida equivocada 
sua amada esposa, Devayâni, também ocupou-se no serviço devocional 
ao Senhor. 


VERSO 1 


“ga gum 
EPA AA TS EA | 
Pa Ana A merina A? N 


Sri-suka uvaca 
sa ittham ücaran kàmün 
straino 'pahnavam ütmanah 
buddhvà priyàyai nirvinno 
güthüm etàm agàyata 


Sri-sukah uvaca—Sri Sukadeva Gosvâmi disse; sah-—Maharaja 
Yayati; ittham—dessa. maneira; acaran—comportando-se; 
kāmān—com respeito aos desejos luxuriosos; strainah—muito apegado 
a mulheres; apahnavam-anulação; atmanah-—do seu próprio bem- 
estar; buddhvã---entendendo: coma inteligência; priyâyai—à sua 
amada esposa; Devayáni; nirvinnah—desgostoso; gatham—história; 
etüm-—esta (como se segue); agáyata—narrou. ; 





л TRADUÇÃO 

Sukadeva Gosvami disse: Ó, Maharaja Pariksit, Yayati era muito 

apegado a mulheres. No decorrer do tempo, entretanto, ao ficar 

desgostoso com o gozo sexual e seus efeitos adversos, ele renunciou 
modo de vida e narrou à sua amada esposa a seguinte história. 








VERSO 2 


aa aniani mai aiaa aA 1 
orega ast a: N 


$rnu bhargavy amúm gāthāīm 
mad-vidhacaritarh bhuvi 
dhirà yasyanusocanti 
vane grama-nivásinah 
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Srnu—por favor, ouve; bhürgavi—ó filha de Sukracarya; amim— 
esta; gatham-—história; mar-vidhã--parecendo exatamente o meu 
comportamento; ãcaritam-—comportamento; bhuvi—neste mundo; 
dhirah—aqueles que sáo sóbrios e inteligentes; yasya—de quem; anu- 
Socanti—lamentam-se muito; vane—na floresta; grâma-nivasinah— 
muito apegados ao gozo material. 


TRADUCAO 
Minha querida e amada esposa, filha de Śukrācārya, neste mundo 
houve outro ente que era igualzinho a mim. Por favor, presta atenção 
enquanto narro a hist dele. Ouvindo sobre a vida desse chefe 
de família, aqueles que se retiraram da vida familiar sempre se la- 
mentam. 


SIGNIFICADO 

As pessoas que moram na aldeia ou cidade chamam-se grâma- 
nivási, e aquelas que vivem na floresta chamam-se vana-vasi ou vâna- 
prastha. Os vânaprasthas, que se afastaram da vida familiar, em 
geral lamentam-se devido à sua antiga vida familiar porque nela 
eles sentiam-se impelidos atentar satisfazer desejos luxuriosos. Prah- 
lada Maharaja disse que todos devem retirar-se da vida familiar o 
mais rápido possível, e descreveu a vida familiar como:o pogo mais 
escuro (Aitvatma-patarn grham andha-küpam). Se alguém insiste 
em conviver no seio da familia, deve-se considerar que ele está ma- 
tando a si próprio, Na. civilização védica, portanto, recomenda-se 
que a pessoa retire-se da vida familiar ao final do seu qüinquagésimo 
ano e vá para vana, floresta. Ao adaptar-se ou acostumar-se a viver 
na floresta, ou a levar uma vida em retiro como vánaprastha, ela 
deve aceitar sannyãsa. Vanarh gato yad dharim ásrayeta. Sannyása 
significa ocupar-se no imaculado serviço ao Senhor. A civilização 
védica, portanto, recomenda quatro diferentes fases de vida — brah- 
macarya, grhastha, vânaprastha e sannyãsa. A pessoa deve ter muita 
vergonha de permanecer chefe de família e não promover-se às 
duas etapas superiores, a saber, vanaprastha e sannyãsa. 


VERSO 3 


am metn fie Ватан: | 
ax xp a RRA 131 
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basta eko vane kascid 
vicinvan privam àtmanah 

dadarsa küpe-patitàm 
sva-karma-vasagüm ajam 





bastah—bode; ekah—um; vane—numa floresta; kascit—algum; 
icinvan—buscando alimento; priyam—muito querida; Ztmanah- 
para ele próprio; dadarsa—viu por acaso; küpe—dentro de um poco; 
patitam-— caída; sva-karma-vasa-gàm—sob a influência dos resulta 
dos. das atividades fruitivas; ajàm-—uma cabra. 








TRADUCAO 

Enquanto vagava pela floresta, comendo para satisfazer seus sen- 
tidos, um bode por acaso aproximou-se de um poco, no qual viu 
uma cabra que ali permanecia sem amparo e onde caíra devido à in- 
fluéncia dos resultados das atividades frui 





SIGNIFICADO 

Aqui, Maharaja Yayati compara-se a um bode e Devayant ele 
compara a uma cabra e descreve a natureza do homem e da mulher, 
Como um bode, o homem busca'o gozo dos sentidos, vagando de 
uma outro lugar, e a mulher que não se refugia no homem ou esposo 
é como uma cabra que caiu num poço. Seo homem não lhe dedica 
cuidados; a mulher não pode ser feliz. Na verdade, ela é exatamente 
como uma cabra que caiu num poço e luta pela existência. Portan- 
to, a. mulher deve refugiar-se em seu pai, assim como Devayâni se 
colocou aos cuidados de Sukracarya, e depois o pai deve dar a filha 
em caridade a um homem adequado, ou um homem adequado deve 
ajudar a mulher, deixando-a aos cuidados de um esposo. A vida 
de Devayani mostra isto vividamente. Quando o rei Yayáti libertou 
Devayâni, tirando-a do poço, ela sentiu-se muito aliviada é pediu 
que Yayati a aceitasse como esposa. Porém, ao aceitar Devayani, 
Maharaja Yayati ficou demasiadamente apegado e teve vida sexual 
não apenas com ela mas com outras, tais como Sarmisthã. Contudo, 
mesmo assim ele continuava insatisfeito. Logo, todos devem for- 
çosamente retirar-se de uma vida familiar como a de Yayati. Ao 
convencer-se plenamente da natureza degradante da vida familiar 





Verso 6] O rei Yayati alcança à liberação 571 


mundana, a pessoa deve renunciar por completo a esse modo de vida, 
tomar sannyãsa, e ocupar-se em pleno serviço ao Senhor. Então, 


sua vida será exitosa. 
VERSO 4 


теп затїчї ята: sit fare 1 
q dara Ana da le 


tasya uddharanopàyarn 
bastah kâmi vicintayan 

vyadhatta tirtham uddhrtya 
visánagrena rodhasi 


tasyah-—da cabra; uddharana-upãyam--o meio de libertação (do 
poco); bastah-—o bode; kami-—tendo desejos luxuriosos; vicintayan— 
planejando; vyadharta--executou; tirtham--=uma saida; uddhrtya— 
escavando a terra; visâna-agrena—com a ponta dos chifres; rodha- 
si--na beira do poço. 


TRADUÇÃO 
Após planejar como tirar a cabra do poco, o bode luxurioso esca- 
vou com a ponta de seus chifres a terra que ficava na beira do poco, 
dando assim condições de ela sair mui facilmente. 


IGNIFICADO 

ão pela mulher é o ímpeto que estimula o homem a buscar 
desenvolvimento econômico, moradia e muitos outros itens que servem 
para tornar a vida confortável neste mundo material. Escavar a terra 
para abrir uma saída para a cabra foi uma tarefa laboriosa, porém, 
antes de aceitar a cabra, o bode teve de realizar esse trabalho. AAo 
grha-ksetra-sutapta-vittair janasya moho "vam aham mameti. A 
união entre macho e fêmea produz ó impeto que leva a pessoa a 
lutar para conseguir um bom apartamento, boarenda, filhos eamigos. 
Assim, ela enreda-se neste mundo material. 








VERSOS 5-6 
9199 жаң mee qua ra fis 1 
aia risa nte Ia 
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dai a ra RRA | 
asa aa a 1 
“= mma ama ama MG 


sottirya kupüt susront 
tam eva cakame kila 

tayã vrtam samudviksya 
bahvyo: "jàh kanta-kaminih 





pivànam smasrulam prestharn 
midhvânsarh yâbha-kovidam 

sa eko 'javrsas tâsâm 
bahvinürh: rati-vardhanah 

reme küma-graha-grasta 
atmànam nàüvabudhyata 


sü—a cabra; uttirya—saindo; kupat—do poco; sussroni—possuindo. 
quadris muito belos; tam—ao bode; eva—na verdade; cakame—de- 
sejou obter como esposo; kila-=na verdade; tayà—por ela; vrtam-— 
aceito; samudviksya—vendo; bahvyah—-muitas outras; ajàh-—cabras; 
kanta-kaminih—desejando obter: o bode como esposo; pivanam— 
muito forte e vigoroso; smasrulam—tendo um: formoso bigode e 
barba; prestham—primoroso; midhvárisam—hábil ет ејасшаг; 
übha-kovidam— perito. nà árte' do intércurso. sexual; sah—aquele 
bode; ekah—sozinho; aja-vrsah—o: herói entre os/búdes; tasam—de 
todas as cabras; bahvinam--um grande número; rati-vardhanah— 
podia aumentar o desejo luxurioso; ireme--ele desfrutou; kâma- 
graha-grastah--sendo perseguido pelo fantasma dos desejos luxuriosos; 
atmânam-=seu próprio eu; na-—não; avabudhyata-podia entender 


TRADUÇÃO 

Ao sair do poço ever o bode, a cabra, que tinha belos quadris, 
desejou aceitá-lo como esposo. Quando ela manifestou esse desejo, 
muitas outras cabras também desejaram-no como esposo porque ele 
tinha uma belíssima estrutura corpórea e um formoso bigode e barba, 
e ejaculava com muita habilidade e era perito na arte do intercurso 
sexual. Portanto, as: como uma pessoa perseguida por fantasmas 
apresenta sintomas de loucura, o melhor dos bodes, atraído por 
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muitas cabras, ocupou-se em atividades eróticas e naturalmente es- 
queceu-se de seu verdadeiro interesse, a auto-realização. 


SIGNIFICADO 

Os materialistas decerto sentem:se'muito atraídos ao intercurso 
sexual: Yan maithunadi-grhamedhi-sukhar hi tuccham.» Embora 
se torne grhastha, ou chefe de família, e desfrute intensamente da 
vida sexual, a pessoa nunca fica satisfeita. Semelhante materialista 
luxurioso é como um bode, pois afirma-se que, se obtiverem a opor- 
tunidade, os bodes designados do abate gozam de sexo antes de serem 
chacinados. Os seres humanos, entretanto, devem atingir a auto: 
realização. 


tapo divyam putrakà yena sattvarn 
suddhyed yasmáad brahma-saukhyam tv anantam 


A vida humana favorece a que se compreenda o eu; a alma espiritual 
situada dentro do corpo (dehino 'smin yathà dehe). O patife mate- 
rialista ignora que ele não é o corpo, mas a alma espiritual dentro 
do corpo. Entretanto, todos devem entender sua verdadeira posição 
e-cultivar conhecimento pelo qual consigam libertar-se do enreda- 
mento corpóreo. Assim como uma pessoa desafortunada que, perse- 
guida. por: fantasmas, age loucamente, um materialista perseguido 
pelo fantasma da luxúria esquece-se de seu verdadeiro interesse só 
para tentar desfrutar da aparente felicidade vivida por quem. está 
no conceito de vida corpórea. 


VERSO 7 


йя ABTN TRIER | 
fra ARA ataca RA 4 1109.11 


tam eva presthatama) 
ramamanam ajanyaya 

vilokya küpa-samvigna 
nàmrsyad basta-karma tat. 


tam—o bode; eva—na verdade; presthatamayd—amado; rama- 
manam—ocupado em atividades sexuais; aja-—a cabra; anyayã-—com 
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outra cabra; vilokya—vendo; küpa-samvignü—a: cabra. que сайга 
no poco; na—nào; amrsyat—tolerou; basta-karma—a ocupagio 
do bode; tat—esta (o sexo é aqui aceito como a ocupação do bode) 





TRADUÇÃO 
Ao ver o seu amado bode ocupado em afazeres sexuais com outra 
cabra, a cabra que caíra no poço não pôde tolerar as atividades do 
bode. 


VERSO 8 





а =ч ята | 
samga enfiei quam at lc 


tarn durhrdam suhrd-rüpam 
kâminam ksana-sauhrdam 

indriyârâmam utsrjya 
svaminam duhkhità yayau 





tam-—a ele (o bode); durhrdam-— insensível; suhrt-ripam-—fazen- 
do-se passar por amigo; kâminam-—muito luxurioso;  ksana-sau- 
hrdam-—tendo amizade por enquanto; indriva-àrâmam — interessado 
em gozo dos sentidos ou em sensualidade; utsrjya-—abandonando; 
sváminam—ao seu atual esposo, ou para o antigo mantenedor; duh- 
Khitã--muito aflita; vayau—ela partiu. 








TRADUÇÃO 
Aflita com a maneira de seu esposo comportar-se, a cabra não 
julgou o bode como seu verdadeiro amigo, mas achou-o insensível 
e viu que só por enquanto ele era seu amigo. Portanto, porque o 
seu esposo era luxurioso, ela 0 deixou e regressou ao seu an! 
mantenedor. 





SIGNIFICADO 
A palavra svâminam é significativa. Svami significa “aquele que 
dedica atenção” ou “mestre”. Antes do casamento de Devayàni, 
Sukrácárya prestava-Ihe cuidados, e após seu casamento, essa tarefa 
ficou ao encargo de Yayàti, mas aqui a palavra svâminam indica 


que Devayānī deixou a proteção de seu esposo, Yayati, e retornou 
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ao seu antigo protetor, Sukracarya. A civilização védica recomenda 
que a mulher fique sob a proteção do homem. Durante a infância, 
ela deve ficar aos cuidados de seu pai, na juventude, aos cuidados 
de seu esposo, e na velhice, aos cuidados de um filho crescido. Em 
nenhuma época da vida, deve a mulher ter independência. 


VERSO 9 


ASA AM pART | 
giefen aana ЧЁ ife U 9 


so "pi canugatah strainah 
krpanas tàm prasâditum 

kurvann idavidà-kàrarn 
nàsaknot pathi sandhitum 


sah—aquele bode; api—também; ca—também; anugatah-—seguin- 
do a cabra; strainah—estando à mercê dela; krpanah—um pobre 
coitado; tam--a ela; prasâditum-—para satisfazer; kurvan-—fazendo; 
idavida-karam-—-uma pronúncia na linguagem dos bodes; na—nào; 
asaknot=foi capaz de; pathi—na estrada; sandhitum—satisfazer. 





TRADUÇÃO 
Estando muito consternado, o bode, que era servil à sua esposa, 
seguiu a cabra pela estrada e tentou ao máximo galanteá-la, mas 
não conseguiu apaziguá-la. 


VERSO 10 





erm AAA Pl 
qued quu q: ASA TITO MZ ol) 


tasya tatra dvijah kascid 
aja-svamy acchinad rusa 

lambantam vrsanam bhüyah 
sandadhe "rthaya yogavit 


tasya—do bode; tatra—em seguida; dvijah—brühmana; kascit— 
algum; aja-svami—o mantenedor de outra cabra; acchinat—castrou, 
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efeminou; rusa—deyido á ira; lambantam—longos; vrsanam—testi- 
culos; bhüyah—novamente; sandadhe—implantou; arthaya—para 
o'interesse próprio; yoga-vit—hábil. no poder da yoga mística. 





TRADUÇÃO 
A cabra foi para a residência de um bráhmana que era o mante- 
nedor de outra cabra, e irado, esse brahmana castrou o bode, pri- 
vando-o de seus testículos balouçantes. Mas a pedido do bode, o 
brühmana mais tarde reimplantou-os através do poder da yoga mística. 


SIGNIFICADO 

Aqui, Sukrácárya é figurativamente descrito como o esposo de 
outra cabra. Isto indica que a relação entre esposo e esposa em 
qualquer sociedade, seja superior ou inferior à sociedade humana, 
é exatamente a mesma relação que há entre o-bode e a cabra, pois 
a relação material entre o homem e a mulher baseia-se em sexo. 
Yan maithunadi-grhamedhi-sukham hi tuccham. Sukrácárya era um 
ücárya, ou entendido, em afazeres familiares, que envolvem transferir 
o sêmen do bode para a cabra, Nesta passagem, as palavras kascid 
ajâ-svami indicam claramente que Sukracarya não era melhor do 
que Yayãti, pois ambos estavam interessados em afazeres familiares 
decorrentes de Sukra, ou sêmen, Primeiramente, Sukracarya amaldi- 
çoou Yayáti a tornar-se velho de modo que não mais pudesse entre- 
gar-se ao sexo, porém, ao ver que a emasculação de Yayati faria 
de sua própria filha uma vítima da punição, Sukracarya usou seu 
poder místico para que Yayátirecuperasse sua masculinidade, Porque 
aplicou seu poder de yoga mística em afazeres familiares, e não na 
tentativa de compreender a Suprema Personalidade de Deus, este 
exercício de mágica ióguica não foi mais vantajoso do que os afazeres 
dos bodes e das cabras. O poder ióguico deve ser usado apropriada- 
mente para compreender a Suprema Personalidade de Deus. Como 
o próprio Senhor recomenda no Bhagavad-gitã (6.47): 














Yoginâm арі ѕагуеѕат 
mad-gatenantarâtmanã 
sraddhaván bhajate yo mam 
sa me yuktatamo matah 
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“De todos os yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com 
muita fé, adorando-Me com transcendental serviço amoroso, está 
mui intimamente unido a Mim através da yoga e é o mais elevado 
de todos.” 


VERSO 11 


RAE AS ШЕП AA | 
а a a efr t t 


sambaddha-vrsanah so “pi 
hy ajayà küpa-labdhayà 

kàlam bahu-tithar bhadre 
kàmair nàdyàpi tusyati 


sambaddha-vrsanah—com- seus testículos reimplantados; .sah— 
ele; api—também; hi-—na verdade; qjayã--com a cabra; kiipa-lab- 
dhaya—que ele obteve do pogo; kalam—por um tempo; bahu-titham— 
de longuíssima duração; bhadre—ó minha querida esposa; kamaih — 
com esses desejos luxuriosos; na-—não; adya api--mesmo até agora; 
tusyati—está satisfeito. 


TRADUÇÃO 
Minha querida esposa, depois que seus testículos foram reimplan- 
tados, o bode desfrutou da cabra que obtivera do poço, porém, em- 
bora continuasse a desfrutar por anos a fio, nem mesmo até hoje 
ele conseguiu satisfazer-se plenamente. 


SIGNIFICADO 

Ao tornar-se afetuosamente atado à sua esposa, a pessoa fica ape- 
gada a desejos sexuais difíceis de-serem subjugados. Portanto, de 
acordo com a civilização védica, deve-se voluntariamente deixar o 
ilusório lar e ir para a floresta. Pancasordhvam vanam vrajet. A vida 
humana presta-se a essa tapasya; ou austeridade. Através da austeri- 
dade que consiste em espontaneamente sair dolar, pondo termo à 
vida sexual, e ir à floresta para ocupar-se em atividades espirituais 
na companhia de devotos; a pessoa alcança o verdadeiro propósito 
da vida humana. 
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VERSO 12 


AME FAMA AR Serena: | 
Tent afar їйї prat 0? 311 


tathaham krpanah subhru 
bhavatyáh prema-yantritah 

atmünam nabhijanami 
mohitas tava mãyayã 





tathü—exatamente como o bode; aham-—eu; krpanah—um coitado 
sem noção alguma da importância da vida; su-bhru—ó minha espo: 
sa, de belas sobrancelhas; bhavatyah—em tua companhia; prema- 
yantritah-—como que amarrado em: amor, embora isto realmente 
seja luxúria; atmânam ito-realizacáo (quem sou eu e qual é meu 
dever); na abhijanami—náo pude entender nem mesmo até agora; 
mohitah--estando confundido; tava—teus; mãyaya-—pelos atraentes 
traços materiais. 











TRADUÇÃO 
Ó minha querida esposa de belas sobrancelhas, sou exatamente 
como aquele bode, pois tenho tão pouca inteligência que fiquei cati- 
vado por tua beleza e esqueci-me da verdadeira tarefa, a auto-realização. 


IGNIFICADO 

Se alguém permanece vítima da aparente beleza de sua esposa, 
sua vida familiar não passa de um pogo escuro. Hitvatma-pátam 
grham andha-küpam. A existéncia nesse poco escuro é certamente 
suicida. Se alguém quer livrar-se das misérias presentes na existência 
material, deve voluntariamente abandonar sua relação luxuriosa com 
sua esposa; caso contrário, não há possibilidade de auto-realização. 
'A menos que se seja extremamente avançado em consciência espiri- 
tual, a vida familiar náo passa de um pogo escuro, no qual se comete 
suicídio. Prahlàda Maháràja, portanto, recomenda que, no devido 
tempo, pelo menos após completar cingiienta anos, a pessoa deve 
abandonar a vida familiar eirpara a floresta. Vanar gato yad dharim 
üsrayeta. Lá, deve-se buscar o abrigo dos pés de lótus de Hari. 





O rei Yayāti alcança a liberação 


VERSO 13 


ai fa od ea: faa: | 
a gafa A a a À 11220 


yat prthivyam vrihi-yavam 
hiranyam pasavah striyah 

na duhyanti manah-pritim 
pumsah kama-hatasya te 


yat—que; prthivyam—neste mundo; vrihi—gráos alimenticios, 
arroz; yavam—cevada; hiranyam—ouro; pasavah—animais; striyah— 
esposas ou outras mulheres; na duhyanti—não dào; manah-pritim— 
satisfação mental; purhsah—a uma pessoa; kāma-hatasya—que é ví- 
tima de desejos luxuriosos; te—eles. 


A pessoa luxuriosa nào consegue satisfazer sua mente, nem mesmo 
que tenha o bastante de tudo neste mundo, incluindo arroz, cevada 
e outros grãos alimentícios, ouro, animais e mulheres. Nada pode 
satisfazê-lo. 


SIGNIFICADO 

Melhora das condições econômicas é a meta e o objetivo do ma- 
terialista, mas não existe fim para esse avanço material, pois se a 
pessoa não consegue controlar seus desejos luxuriosos, nunca fica- 
rá satisfeita, nem mesmo que obtenha toda a riqueza material do 
mundo. Nesta era vemos muita melhora material, mas mesmo assim 
as pessoas esforçam-se para conseguir mais e mais opulência mate- 
rial. Manah sasthünindriyani prakrti-sthàni karsati. Embora toda en- 
tidade viva seja parte do Ser Supremo, devido aos desejos luxuriosos 
não se pára de lutarpela aparente melhora das condições econômi- 
cas. Para ter a mente satisfeita, a pessoa deve curar-se da' doença 
que faz seu coração ter desejos luxuriosos.' Isto só pode ser feito 
quando se é consciente de Krsna. 


bhaktim param bhagavati pratilabhya kamam 
hrd-rogam asv apahinoty acirena dhirah 
(Bhag. 10.33.39) 
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Se alguém se torna consciente'de Krsna, então, pode livrar-se dessa 
doença existente no coração; caso contrário, essa doença, os desejos 
luxuriosos, continuará, e não se poderá ter uma mente pacífica. 


VERSO 14 


я эт EIA; FRIA argh | 
NARA A AA 09% 


na jàtu kamah kamünàm 
upabhogena sürnyati 

havisà krsna-vartmeva 
bhüya evübhivardhate 


na—nào; jàtu—em tempo algum; kümah-—desejos - luxuriosos; 
kâmânâm-—das pessoas que são muito luxuriosas; upabhogena—des- 
frutando dos desejos luxuriosos; $ampati—podem ser apaziguados; 
havisü—fornecendo.. manteiga; krspa-vartmã-—fogo; їуа—сото; 
bhiiyah--repetidas vezes; eva-—na verdade; abhivardhate—-aumenta 
mais e mai 








TRADUÇÃO 
Assim como a ação de fornecer manteiga ao fogo não diminui o 
fogo, mas ao contrário, deixa-o cada vez mais forte, do mesmo modo, 
tentar parar os desejos luxuriosos através do gozo contínuo jamais 
pode ser exitoso. [De fato, a pessoa deve voluntariamente apagar 
esses desejos materiais.] 


SIGNIFICADO 
Talvez alguém tenha muito dinheiro e suficientes recursos para sa- 
tisfazer os-sentidos, mas mesmo assim há bastante possibilidade de 
que ele nào se satisfaça, pois tentar eliminar os desejos luxuriosos 
através do-gozo jamais pode ser bem. sucedido. O exemplo dado 


aqui é muito apropriado. Não se pode apagar um fogo abrasador 
tentando extingui-lo com manteiga. 


VERSO 15 


яп я жї ян ARO | 
натта 9н: ячі: аит Ват: 1189 


Verso 16] O rei Yayati alcanca a liberacáo 


yada na kurute bhavam 
sarva-bhiitesv amangalam 

sama-drstes tada pumsah 
sarvüh sukhamayà disah 


yadà—Qquando; na—nào; kurute—faz; bhavam—uma' diferente 
atitude de apego ou inveja; sarva-bhütesu—-a todas as entidades viva: 
amangalam —inauspiciosa; sama-drsteh—por ser equânime; tadã-—na- 
quele momento; pumsah—da pessoa; sarvah—todas; sukhamaydh— 
em uma condição feliz; disah-—direções. 





TRADUÇÃO 
É equânime o homem que não sente inveja e não deseja o infortú 
nio de ninguém. Para tal pessoa, todas as direções parecem felizes. 





SIGNIFICADO 

Prabodhánanda Sarasvati diz que visvam parna-sukháyate: quando, 
pela misericórdia do Senhor Caitanya; alguém se torna consciente de 
Krsna, para ele o mundo inteiro parece feliz, e ele nada anseia. Na 
etapa brahma-bhúta, ou ña plataforma de compreensão espiritual, 
não há lamentação nem ansiedade material (na $ocati na kanksati). 
Enquanto vive no mundo material, a pessoa sujeita-se'a ações e 
reações, mas quando deixa de ser afetada por essas ações e reações 
materiais, ela deve ser considerada livre do perigo de tornar-se víti- 
ma dos desejos materiais. Os sintomas daqueles que estão fartos 
de desejos luxuriosos são descritos neste verso: Como explica Srila 
Visvanátha Cakravarti Thákura, quando alguém: não inveja nem 
mesmo o seu inimigo, não: espera receber honra de ninguém; mas 
ao-contrário, deseja todo o bem-estar-até mesmo para seu inimigo, 
ele é tido como paramahamsa, pessoa que subjugou por completo 
os desejos luxuriosos através dos quais busca-se o gozo dos sentidos. 


VERSO 16 


чп течат ИЙНИ qua dh I 
aaa aaa ad a 112811 


ya dustyaja durmatibhir 
jiryato yà na jiryate 
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tam trsnãm duhkha-nivahàrn 
sarma-kamo drutam tyajet 





ya—aquilo que; dustyaja—extremamente difícil de ser abandonado; 
durmatibhih—por pessoas demasiadamente apegadas ao gozo mate- 
rial; jiryatah--mesmo por alguém que é inválido devido à velhice; 
ya—aquilo que; na—náo; jiryate—é aniquilado; tâam-—esse; trsnam-— 
desejo; duhkha-nivaham—que é a causa de todas as tribulações; 
Sarma-kamah-—uma pessoa que deseja sua própria felicidade; drutam-— 
mui brevemente; tyajet—deve abandonar. 


TRADUCAO 
Aqueles que são demasiadamente apegados ao gozo material têm 
muita dificuldade de abandonar o gozo dos sentidos. Mesmo quando 
se torna inválida devido à velhice, a pessoa não consegue abando- 
nar esses desejos de buscar o gozo: dos sentidos. Portanto, aquele 
que de fato deseja a felicidade deve abandonar esses desejos que 
não foram satisfeitos, pois eles são a causa de todas as tribulações. 








SIGNIFICADO 

Temos visto de-fato, em especial nos: países ocidentais, que os 
homens que alcançaram mais de-oitenta anos de idade ainda vão a 
boates e dão grandes somas de dinheiro para beber vinho e associar-se 
com mulheres. Embora esses homens sejam muito velhos para ter 
algum desfrute, seus desejos não cessaram. O tempo deteriora até 
mesmo 9 próprio corpo, que éo meio pelo qual alguém busca a sa- 
tisfação sensual, mas mesmo quando o homem:se torna velho e in- 
válido, seus desejos sào bastante fortes para impeli-lo a ir de um a 
outro lugar na tentativa de satisfazer o que seus sentidos anseiam. 
Portanto, através-da prática de bhakti-yoga, devem-se abandonar 
os desejos luxuriosos. Como explica Sri Үатипасагуа: 








yadavadhi mama cetah krsna-pádaravinde 
nava-nava-rasa-dhamany udyatam rantum asit 

tadavadhi bata nari-sangame smaryamàne 
bhavati mukha-vikürah susthu-nisthivanam ca 


Quando a pessoa é consciente de Krsna, ela obtém mais e mais feli- 
cidade desempenhando deveres para Krsna. Tal pessoa cospe no gozo 


Verso 17] O rei Yayati alcança a liberação 583 


dos sentidos, especialmente no gozo sexual. O devoto experiente e 
avançado: perdeu todo o interesse por vida sexual. O forte desejo 
de sexo pode ser subjugado somente através do avanço em consciên- 
cia de Krsna. 


VERSO 17 


amaa aa AA A | 
ña Pra жй йө! 


mátrã svasrã duhitrã va 
naviviktasano bhavet 

balavàn indriya-grümo 
vidvamsam api Karsati 


mütrü—com sua màe; svasrü—com sua irmà; duhitra—com sua 
própria filha; va—ou; na—náo; avivikta-asanah—sentada pertinho 


num assento; bhavet—a pessoa deve ficar; balavan—muito forte; in- 
driya-gramah—o grupo dos sentidos; vidvamsam—a pessoa muito 
erudita e avangada; api—mesmo; karsati—agita-se. 





TRADUÇÃO а 
inguém deve sentar-se sozinho nem mesmo com sua própria 
mãe, irmã ou filha, pois os sentidos são tão fortes que, muito embora 
alguém seja muito avançado em conhecimento, pode se deixar atrair 
pelo sexo. 





SIGNIFICADO 

Aprender a etiqueta de como lidar com mulheres não isenta ninguém 
de ter atração sexual. Como se menciona especificamente nesta: pas- 
sagem, é possível: que se sinta essa atração até mesmo pela propria 
mãe, irmã ou filha. Em geral, é evidente, a pessoa não se sente atraída 
sexualmente por sua mãe, irmã ou filha, mas se ela senta-se muito 
próxima de tal mulher, pode se deixar atrair. Este é um fato psicoló- 
gico. Pode-se dizer que é passível de ser atraído aquele que não é 
muito avançado em vida civilizada; entretanto, como se menciona 
especificamente aqui, vidvamsam api karsati: mesmo que alguém 
seja muito avançado, material ou espiritualmente, ele pode deixar-se 
atrair pelos desejos luxuriosos. O objeto de atração pode ser inclusive 
a própria mãe, irmã ou filha. Portanto, deve-se ter extremo cuidado 
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ao lidar com mulheres. Sri Caitanya Mahaprabhu era muito estrito 
nesse relacionamento, especialmente após aceitar a ordem de san- 
nyãsa. Na verdade, a nenhuma mulher era permitido aproximar-se 
dEle para oferecer-Lhe respeitos. Aqui também, todos 'são асопѕе- 
lhados a ter o máximo cuidado ao lidarem com mulheres. Ao brah- 
macari proíbe-se sequer ver a esposa ide seu mestre espiritual se ela 
for jovem. A esposa do mestre espiritual às vezes pode aceitar algum 
serviço do discípulo do seu esposo, assim como ela pode ser servida 
por um filho, porém, se a esposa do mestre espiritual for jovem, o 
brahmacári fica proibido de lhe prestar serviço. 


VERSO 18 


wi vimm Ad fva AA | 
ач «ep Gum Aqua Ute 


pürnam varsa-sahasram me 
visayán sevato “sakrt 
tathüpi cànusavanam 
trsnà tesüpajàyate 





pürnam-—completamente;: varsa-sahasram—mil anos; me—meu; 
visayàn—gozo dos sentidos; sevatah—desfrutando de; asakrt—sem 
interrupgáo, continuamente; tatha api—mesmo assim; ca—na verda- 
de; anusavanam-—mais e mais; trsná—desejos luxuriosos; tesu—no 
gozo dos sentidos; upajayate—aumentam. 








TRADUÇÃO 
Levei mil anos completos desfrutando de gozo dos sentidos, no 
entanto, meu desejo de desfrutar desse prazer aumenta a cada dia 
que passa. 


à SIGNIFICADO 
Maharaja Yayati está explicando, em termos de sua verdadeira ex- 
periência, quão fortes são os desejos sexuais, mesmo na velhice. 


VERSO 19 


ea «рж E HIT | 
бае нча. 0: ае 11891 


O rei Yayati alcança a liberação 


tasmüd etám aham tyaktvà 
brahmany adhyaya mánasam 

nirdvandvo nirahankaras 
carisyami mrgaih saha 


tasmàt—portanto; etüm-—esses fortes desejos de executar ativida- 
des luxuriosas; aham—eu; tyaktva—abandonando; brahmani—na 
Suprema Verdade Absoluta; adhyaya—fixando; mánasam—a mente; 
nirdvandvah—sem dualidade; nirahankarah—sem identificar-me com 
0 falso prestígio; carisyami-—perambularei ou vagarei pela floresta; 
mrgaih saha—com os animais da floresta. 


TRADUÇÃO 
Portanto, só me resta abandonar todos esses desejos e meditar 
na Suprema Personalidade de Deus. Livre das dualidades que acom- 
panham a invenção mental e livre do falso prestígio, passarei a vagar 
pela floresta com os animai 


SIGNIFICADO 

Ir para a floresta e nela viver com os-animais, meditando na Su- 
prema Personalidade de Deus, é o único meio pelo qual podem-se 
abandonar os desejos luxuriosos. Enquanto não abandonar esses de- 
sejos, a pessoa não poderá ficar com a sua mente livre da contami- 
nação material. Portanto, se alguém tem algum interesse em livrar-se 
do cativeiro que se manifesta sob a forma de repetidos nascimentos, 
mortes, velhice e doença, após uma certa idade ele-deve ir para a 
floresta. Paricasordhvarn vanam vrajet. Após os cinqiienta anos de 
idade, deve-se voluntariamente abandonar a vida familiar e ir para 
a floresta. A melhor floresta é Vrndâvana, onde ninguém precisa 
viver com os animais, mas todos/podem associar-se com a Suprema 
Personalidade de Deus, que nunca sai de Vrndávana. Cultivar cons- 
ciência de Krsna em Vrndavana é o melhor meio de libertar-se do 
cativeiro material, pois em Vrndavana pode-se naturalmente meditar 
em Krsna. Vrndávana tem muitos templos, e em um ou mais desses 
templos, pode-se ver a forma do Senhor Supremo manifesta como 
Radha-Krsna ou Krsna-Balaráma e meditar nessa forma. Como se 
expressa aqui através das palavras brahmany adhyāya, deve-se con- 
centrar a mente no Senhor Supremo; Parabrahman. Esse Parabrahman 
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é Krsna, como confirma Arjuna no Bhagavad-gttü (param brahma 
param dhâma pavitram paramam bhavan). Krsna e Sua morada, 
Vrndávana, não são diferentes. Sri Caitanya-Mahaprabhu disse: 
ürüdhyo bhagavan vrajesa-tanayas tad-dhâma vrndâvanam. Vindávana 
está em pé de igualdade com Krsna. Portanto, se de alguma maneira 
alguém tem a oportunidade de viver em Vrndavana, e se ele não é 
um impostor, mas simplesmente vive em Vrndavana e concentra sua 
mente em Krsna, ele liberta-se do cativeiro material. No entanto, 
nem mesmo em Vrndâvana alguém purifica a sua mente, caso se 
deixe agitar por desejos luxuriosos. Ninguém deve viver em Мгпдауапа 
cometendo ofensas, pois levarem Vrndavana uma vida de ofensas 
é o mesmo que viver como os macacos e porcos lá existentes. Muitos 
macacos e porcos vivem em Vrndavana, mas só estão preocupados 
com seus desejos sexuais. Os homens que vão aVrndavana, mas 
continuam almejando sexo, devem imediatamente deixar Vrndavana 
eparar de cometer graves ofensas aos pés de lótus do Senhor. Existem 
muitos homens desencaminhados que vivem'em Vrndavana para sa- 
tisfazer seus desejos sexuais, mas eles decerto não estão em melhor 
situação do que os macacos e porcos. Aqueles que estão sob o con- 
trole de mayà, e especificamente sob o controle dos desejos luxuriosos, 
são chamados mãyã-mrga. Na verdade, todos aqueles que estão numa 
vida: material condicionada sáo máyá-mrga. Está dito que máya- 
mrgam dayitayepsitam anvadhavad: $ri Caitanya Mahàprabhu tomou 
sannyüsa para mostrar Sua imotivada misericórdia aos mayü-mrgas, 
as pessoas deste mundo material; que sofrem devido aos desejos lu- 
xuriosos. A pessoa deve seguir os principios de Sri Caitanya Mahà- 
prabhu e sempre pensar em Krsna em plena consciéncia de Krsna. 
Entáo, ela será elegível a viver em Vrndàvana, e sua vida será exitosa. 

















VER! 
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AAA ITA ganda afegão | 
Чай ятенятї ч ат бтн этет 11511 
drstam $rutam asad buddhva 
nanudhyüyen na sandiset 


ѕатѕгііт саіта-паѕат ca 
tatra vidvān sa ütma-drk 


Verso 20] O rei Yayati alcança a liberaç 


drstam—o gozo material que experimentamos em-nossa vida atual; 
grutam-—gozo material, tal como é prometido aos trabalhadores frui- 
tivos que buscam futura felicidade (seja nesta ou na próxima vida, 
nos planetas celestiais e assim por diante); asat—tudo temporário e 
mau; hbuddhva-—sabendo; na—não; anudhyâyet-—a pessoa não deve 
nem mesmo pensar em; na-—não; sandiset-—deve realmente desfrutar; 
sarhsrtim-— prolongação da existência material; ca— e; atma-nüsam-— 
esquecer-se da própria posição constitucional; ca—bem como; tatra— 
deste assunto; vidvan—alguém que está inteiramente ciente; sa/t— 
essa pessoa; atma-drk-—uma alma auto-realizada. 


TRADUÇÃO 

Aquele que sabe que a felicidade material, boa ou má, nesta ou 
na próxima vida, neste planeta ou nos planetas celestiais, é temporá- 
ria e inútil, e que a pessoa inteligente não deve desfrutar dessas coisas; 
ou nem mesmo pensar nelas, conhece o eu: Semelhante pessoa auto» 
realizada sabe muito bem que a fé Jade material é a verdadeira 
causa de alguém persistir na existência material e de esquecer-se de 
sua própria posição constitucional. 











SIGNIFICADO 
A entidade viva é uma alma espiritual, e o corpo material serve 
para encarcerá-la. Nisto, começa a'compreensão espiritual. 


dehino 'smin yathã dehe 
kaumáram yauvanam jarã 

tathã dehantara-praptir 
dhiras tatra na muhyati 


“Assim como, neste corpo; a alma corporificada seguidamente passa 
da infância à juventude e à velhice, do mesmo modo, na hora da 
morte, a alma passa a outro corpo: A alma auto-realizada não se 
confunde: com essas mudanças.” (Bg. 2.13) A verdadeira missão 
da vida humana é livrar-se do engaiolamento no corpo material. 
Portanto, Krsna vem ensinar a alma condicionada sobrea realiza- 
ção espiritual e sobre como ela-deve proceder para livrar-se do cati- 
veiro material. Yada yada hi dharmasya glanir bhavati bharata. As 
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palavras dharmasya glânih significam “contaminar a própria existên- 
cia". Nossa existência agora está contaminada, e devemos purificá-la 
(sartvarh suddhyet). A vida humana destina-se a essa purificação, e 
não a pensar-na felicidade em termos do corpo externo, que é a causa 
do cativeiro material. Portanto, neste verso, Maháraja Yayáti adverte 
que toda felicidade material que vemos e tudo o que recebemos para 
o nosso gozo são simplesmente instáveis e temporários, Abrahma- 
bhuvanal lokah punar avartino “rjuna. Mesmo que alguém seja pro- 
movido a: Brahmaloka, se não estiver livre do cativeiro material, 
deverá regressar a este planeta Terra è continuar na condição miserá- 
vel da existência material (bhútva bhútva praliyate). Todos devem 
sempre manter na mente essa compreensáo, de modo que ninguém 
fique encantado por nenhurna classe dé'gozo dos sentidos, quer nesta 
vida ou na próxima. Aquele:qué conhece a fundo essa verdade é 
auto-realizado (sa dtma-drk), entretanto, excetuando ele, todos sofrem 
no ciclo de nascimentos: e mortes (mrtyu-samsdra-vartmani). Essa 
compreensão revela-verdadeira inteligência, e tudo o que vai de en- 
contro a ela é mera causa de infelicidade. Krsha-bhakta-—niskâma, 
ataeva: "Sánta'. Somente alguém consciente: de Krsna, que conhece 
a meta e o objetivo da vida, é pacífico. Todos os: demais, sejam 
eles karmis, jnânis ou yogis, são intrangúilos e não podem obter 
paz verdadeira. 


VERSO 21 


RES AIM Si ai чїй qu: | 
q a яшн Иттей: 118811 


ity uktva nâhuso jáyam 
tadiyam pürave vayah 

dattvà sva-jarasam tasmad 
üdade vigata-sprhah 


iti uktva—dizendo isto; nahusah—Muaharaja Yayàti, o filho do 
rei Nahusa; jayam-—à sua esposa, Devayâni; tadivam-=sua própria; 
рйгауе—ао seu filho Púru; vayah—juventude; dattva—entregando; 
sva-jarasam—sua própria invalidez e velhice; tasmãt-=dele; adade-— 
tomou de: volta; vigata-sprhah—-estando livre de todos os desejos 
materiais luxuriosos. 








Verso 23] O rei Yayáti alcança a liberação 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Após falar essas palavras à sua esposa, 
Devayâni, o rei Yayati, que agora estava livre de todos os desejos 
materiais, mandou chamar o seu filho caçula, Púru, e devolveu a ju- 
ventude de Püru em troca de sua própria velhice. 


VERSO 22 


RA afande: a AAN | 
aii dd 0 TARMA 11811 


disi daksina-pürvasyam 
druhyurh daksinato yadum 

ргайсуат turvasum cakra 
udicyam anum isvaram 


isi—na diregáo; daksina-púrvasyam—sudeste; druhyum-—seu 
filho chamado Druhyu; daksinatah-—no lado meridional do mundo; 
yadum—Yadu; praticyam—no lado ocidental do mundo; turvasum— 

seu filho conhecido como Turvasu; cakre—ele fez; udicyam—no lado 
setentrional do mundo; anum-—seu filho chamado Anu; i$varam—o rei. 





TRADUÇÃO 
O rei Yayáti repartiu o Sudeste a seu filho Druhyu, o Sul a seu 
filho Yadu, o Oeste a seu filho Turvasu, e © Norte a seu filho Anu. 
Dessa maneira, ele dividiu o reino. 


VERSO 23 


ERA der ччїчї farra | 
этан 3p emer a8 ir 119311 


bhü-mandalasya sarvasya 
pürum arhattamam visam 
abhisicyagrajarhs tasya 
vase sthapya vanam yayau 


bhü-mandalasya—de todo o planeta Terra; sarvasya—de toda a 
fortuna e riquezas; pirum-—seu filho caçula, Püru; arhat-tamam-—a 
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pessoa mais adorável, o rei; visam—dos cidadáos ou súditos do 
mundo; abhisicya—coroando no trono como imperador; agraján— 
todos os seus irmãos mais velhos, começando com Yadu; tasya—dè 
Púru; vase—sob o controle; sthāpya—estabelecendo; vanam—para 
a floresta; yayau—ele partiu. 


TRADUCAO 
O rei Yayāti elevou ao trono seu filho caçula, Pūru, como impe- 
rador de todo o mundo e proprietário de todas as riquezas, e pôs 
todos os outros filhos, que eram mais velhos do que Püru, sob o 
controle deste. 


VERSO 24 


ama adequa eri way oq 
gia q A a a fa RLI 


üsevitàm varsa-pügàn 
sad-vargam visayesu sah 

ksanena mumuce nidam 
jata-paksa iva dvijah 


asevitam—estando sempre ocupado em; varsa-piigan—por muitos 
emuitos anos; sat-vargam-—os seis sentidos, incluindo a mente; visaye- 
su--em gozo dos sentidos; sah—o rei Yayati; ksanena-=dentro de 
um momento; mumuce—abandonou; ridam—ninho; jata-paksah— 
cujas asas cresceram; iva—como; dvijah—um pássaro. 


TRADUÇÃO 
Tendo desfrutado de gozo dos sentidos por muitos e muitos anos, 
6 rei Pariksit, Yayáti havia se acostumado a isto, mas abandonou-o 
por completo em um só momento, assim como um pássaro sai voando 
do ninho logo que suas asas crescem. 


SIGNIFICADO 
Decerto é muito espantoso que Mahãraja Yayáti imediatamente 
se libertasse do cativeiro produzido pela vida condicionada. Mas o 
exemplo dado nesta passagem é apropriado. Um frágil filhote de 
passarinho, completamente dependente de seu pai e mãe até mesmo 
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para comer, de repente alça vôo e sai do ninho quando suas asas 
erescem. Do mesmo modo, se alguém se rende plenamente à Suprema 
Personalidade de Deus, liberta-se de imediato do cativeiro imposto 
pela vida condicionada, como o próprio Senhor promete (aham 
tvârh sarva-pâpebhyo moksayisyâmi). Como se afirma no Srimad- 
Bhàgavatam (2.4.18): 


kirata-hanândhra-pulinda-pulkasa 
abhira-Sumbhã yavanãh khasadayah 

ye 'nye ca papa yad-apàasrayüsrayüh 
Sudhyanti tasmai prabhavisnave namah 


“As raças Kiráta, Hüna, Andhra, Pulinda, Pulkasa, Abhira, Sumbha, 
Yavana e Khasa, e até mesmo outras pessoas viciadas em atividades 
pecaminosas, podem purificar-se refugiando-se nos devotos do Senhor, 
pois Ele é o poder supremo: Faço questão de-oferecer-Lhe minhas 
respeitosas reverências.” O Senhor Visnu é tão poderoso que, «de 
imediato, pode libertar qualquer pessoa, se Lhe aprouver tomar essa 
atitude. E o Senhor Visnu, à Suprema Personalidade de Deus; Krsna, 
pode ficar imediatamente satisfeito se aceitarmos Sua ordem, ren- 
dendo-nos a Ele, como foi a decisào tomada por Mahàràja Yayàti 
Maháràja Yayàti estava ansioso por servir a Vásudeva, Krsna, e 
portanto, logo que ele desejou renunciar à vida material, o Senhor 
Vasudeva ajudou-o. Por conseguinte, devemos ter muita sinceridade 
de rendermo-nos aos pés de lótus do Senhor. Desse modo, podere- 
mos imediatamente libertar-nos de todo o cativeiro existente na vida 
condicionada. Isto é claramente expresso no próximo verso. 





VERSO 25 


а ат Aimar 
этап Варе: 
RE añ ama 
E EST 


sa tatra nirmukta-samasta-sariga 
atmünubhütyà vidhuta-trilingah 
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pare "male brahmani vâsudeve 
lebhe gatim bhagavatim pratitah 


sah—Maháràja Yayáti; tatra—ao fazer isto; nirmukta—imedia- 
tamente libertou-se de; samasta-sargah-—toda: a contaminação; 
atma-anubhütyü—pelo simples fato de compreender sua: posição 
constitucional; vidhuta—limpou-se da; tri-lingah—contaminacáo cau 
sada pelos três modos da natureza material (sartva-guna, rajo-guna 
e tamo-guna); pare—à Transcendência; amale--sem contato mate- 
rial; brahmani—o Senhor Supremo; vasudeve-—-Vásudeva, Krsna, 
a Verdade Absoluta, Bhagavàn; /ebhe—alcancou; gatim—o desti- 
no; bhagavatim—como associado da Suprema Personalidade de 
Deus; pratitah—famoso. 


TRADUÇÃO 
Como rendeu-se por completo à Suprema Personalidade de Deus, 
Vásudeva, o rei Yayáti livrou-se de toda a contaminação dos modos 
da natureza material. Devido à sua auto-realização, ele foi capaz 
de fixar sua mente na Transcendência [Parabrahman, Vasudeva], е 
assim acabou alcançando a posição de associado do Senhor. 





IGNIFICADO 

A palavra vidhuta, que significa “limpo”, é muito significativa 
Neste mundo material, todos são contaminados (karanarm guna- 
sango:"sya). Porque estamos numa condição material, somos con- 
taminados por sattva-guna, rajo-guna ou tamo-guna. Mesmo que 
alguém se torne um brãhmana qualificado que vive no modo da 
bondade (sattva-guna), não obstante, ele é materialmente contaminado 
Todos devem chegar à plataforma de suddha-sattva, a qual transcende 
sattva-guna. É então que a pessoa torna-se vidhuta-trilinga, limpa 
da contaminação causada pelos três modos da natureza material. 
Isto é possível pela misericórdia de Krsna, Como se afirma no 
Srimad-Bhagavatam (1.2.17): 





Srnvatam sva-kathah krsnah 
punya-Sravana-kirtanah 

hrdy antah=stho hy abhadrani 
vidhunoti suhrt-satam 
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“Śrī Krsna, a Personalidade de Deus, que é o Paramâtma [Superalma] 
situado nos corações de todos e o benfeitor do devoto veraz, torna 
livre de.desejo de gozo material o coração do devoto que conhece 
a necessidade premente de ouvir Suas mensagens, que são por si só 
virtuosas quando devidamente ouvidas e cantadas.” A pessoa'que 
tenta ser perfeitamente consciente de Krsna, ouvindo as palavras de 
Krsna contidas no Srimad-Bhagavatam ou Bhagavad-gità decerto re- 
move do âmago de seu coração todas as sujeiras. Caitanya Mahã- 
prabhu também diz que ceto-darpana-marjanam: o processo de ouvir 
e cantar as glórias do Senhor Supremo tira a sujeira acumulada no 
âmago do coração. Logo que alguém se livra de toda a poeira da 
contaminação material, como foi o caso de Mahárája Yayáti, sua 
posição original como associado do Senhor evidencia-se. Isto chama-se 
svariipa-siddhi, ou perfeição pessoal, 


VERSO 26 


еп тй 899181 RW ema: | 
A: AREA ARA 11341 


Srutva gatharm devayâni 
mene prastobham àtmanah 

stri-pumsoh sneha-vaiklavyàt 
parihüsam iveritam 


Srutvà—ouvindo; gáthüm--a narração; devayáni—a rainha De- 
vayani, a esposa de Maharaja Yayáti; mene—compreendeu; prasto- 
bham ütmanah—quando instruida para obter sua auto-realizacáo; 
stri-pumsoh—entre esposo e esposa; sneha-vaiklavyat—de uma troca 
de amor e afeição; parihâsam-—um conto ou história cômica; iva— 
como; iritam—falada (por Mahãrája Yayati). 





TRADUÇÃO 
Ao ouvir a história do bode e da cabra narrada por Mahárája Ya- 
yàti, Devayàni compreendeu que essa história, apresentada como 
se fosse um conto burlesco para entretenimento entre esposo e espo- 
sa, tinha o propósito de despertá-la à sua posição constitucional. 
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SIGNIFICADO 

Quando algúem realmente desperta da vida material, compreende 
sua verdadeira posição de servo eterno de Krsna. Isto chama-se libe- 
ração. Muktir hitvânyathã'rúpam svariipena vyavasthitih (Bhàg. 
2.10.6). Sob a influência de maya, todos os que vivem neste mundo 
material pensam ser o dono de tudo (ahankãra-vimiidhatmã kartâham 
iti manyate). A pessoa pensa que não existe Deus ou controlador e 
que ela é independente e pode fazer o que bem quiser. Esta é a con- 
dição material, e quando alguém desperta dessa ignorância, torna-se 
liberado. Maháràja Yayáti libertara Devayàni do poco, e finalmente, 
como esposo responsável, instruiu-a, contando-lhe a história do bode 
e da cabra, e assim tirou dela a falsa impressão de que se pode obter 
felicidade material. Devayâni teve bastante competência para enten- 
der seu esposo liberado, e portanto decidiu segui-lo como sua fiel esposa. 


VERSOS 27 ~ 28 


wr fart eui smt sm | 
fera атат че 9: 11891 
ix waueper ene wii | 
эй дя: яй уат икн: 11411 


5@ ваппїуйзат suhrdam 
рғарӣуат iva gacchatam 

vijfidyesvara-tantrünàm 
máàyà-viracitam prabhoh 


sarvatra sangam utsrjya 
svapnaupamyena bhargavi 

krsne manah samavesya 
vyadhunol lingam atmanah 


sa—Devayaáni; sannivasam—vivendo na companhia; suhrdám—de 
amigos e parentes; prapayam—num lugar onde se fornece арпа; iva— 
como; gacchatam—de turistas que seguem um programa de ir a vários 
lugares; vijñiaya—compreendendo; ¡Svara-tantranam—sob a influén: 
cia das rígidas leis da natureza; maya-viracitam—as leis impostas por 
maya, a energia ilusória; prabhoh—da Suprema Personalidade de 
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Deus; sarvatra—em toda parte deste mundo material; sarigam-—asso- 
ciacào; utsrjya—abandonando; svapna-aupamyena— pela. analogia 
do sonho; bhãrgavi—Devayâni, a filha йе Sukracarya; krsne—no 
Senhor Krsna; manah—completa atenção; samāveśya—fixando; vya- 
dhunot—abandonou; liñgam—os corpos grosseiro e sutil; ãtmanah— 
da alma: 


TRADUÇÃO 

Em seguida, Devayâni, a filha de Sukrácárya, compreendeu que 
a associação materialista de esposo, amigos e parentes é como 0 con- 
vívio que se dá num hotel cheio de turistas. As relações manifestas 
como sociedade, amizade e amor são criadas pela mãyã da Suprema 
Personalidade de Deus, exatamente como num sonho: Pela graça 
de Krsna, Devayâni livrou-se da posição imaginária que detinha no 
mundo material. Fixando sua mente apenas em Krsna, ela conseguiu 
libertar-se dos corpos grosseiro e sutil. 


SIGNIFICADO 

Todos devem ter plena convicção de que são almas espirituais, 
partes integrantes do Brahman Supremo, Krsna, mas de alguma ma- 
neira ficaram aprisionados em coberturas materiais, os corpos gros- 
seiros e sutis, que consistem em terra, água, fogo, ar, éter, mente, 
inteligência e falso ego. Deve-se saber que a associação oferecida 
sob a forma de sociedade, amizade, amor, nacionalismo, religião e 
assim por diante não passa de criações de mãyã. Todos têm apenas 
o dever de se tornarem conscientes de Krsna e prestar serviç 
Krsna dentro da capacidade máxima do ser vivo. Dessa maneira, a 
pessoa liberta-se do cativeiro material. Pela graga de Krsna, Devaya- 
ni alcançou esta etapa através das instruções do seu esposo. 





VERSO 29 
яңетәі таа Guam Gud 
ягнн печ Ей ят: IRS 


namas tubhyam bhagavate 
vasudevaya vedhase 

sarva-bhitadhivasaya 
santaya brhate namah 
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namah-—ofereco minhas respeitosas reveréncias; tubhyam-—a Vós; 
bhagavate—a Suprema Personalidade de Deus; vásudevaya—Senhor 
Vasudeva; vedhase—o' criador de tudo; sarva-bhüta-adhivasaya— 
presente em toda parte (dentro do coração de toda entidade viva e 
também: dentro do átomo); santaya—pacífico, como que completa- 
mente inativo; brhate—o maior de todos; namah-—ofereco minhas 
respeitosas reverénci 








TRADUÇÃO 

Ó Senhor Vasudeva, .ó Suprema Personalidade de Deus, 
criador de toda a manifestação cósmica. Viveis como a Superalma 
nos corações de todos e sois menor do que o menor, todavia, sois 
maior do que o maior e sois onipenetrante. Pareceis completamente 
silencioso, nada tendo a fazerdes, mas isto deve-se à Vossa natureza 
onipenetrante e ao fato de serdes pleno de todas as opulências. Por 
tanto, ofereço-Vos minhas respeitosas reverências. 














SIGNIFICADO 
Descreve-se aqui como foi que Devayâni tornou-se auto-realizada 
graças ao seu grande esposo, Mahãraja Yayáti. Descrever essa sua 
iluminação constitui também um método: de realizar o processo de 
bhakti. 





Sravanam kirtanarn: visnoh 
ѕтағапат pada-sevanam 

arcanam vandanam: dàsyarn 
sakhyam atma-nivedanam 


“Ouvir e cantar a respeito do santo nome; da forma, das qualidades, 
da parafernália e dos passatempos do-Senhor Visnu, que são todos 
transcendentais, lembrar-se deles, servir aos pés de lótus do Senhor, 
oferecer ao Senhor respeitosa adoração, oferecer orações ao Senhor, 
tornar-se Seu servo, considerar o Senhor o melhor amigo de todos 
e entregar-Lhe tudo — estes nove processos são aceitos como servi- 
ço devocional puro.” (Bhãg. 7:5:23) Srtavanarh kirtanam, ouvir e 
cantar, são especialmente importantes. Ouvindo o seu esposo falar 
sobre a grandeza do Senhor Vasudeva, Devayâni decerto ficou con- 
victa e rendeu-se aos pés de lótus-do Senhor (ori namo bhagavate 
vasudevaya). Isto é conhecimento. Bahiinâri janmanam ante jnàna- 
van тат prapadyate. Render-se a Vasudeva é o resultado de ouvir 
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acerca dEle por muitos e muitos nascimentos. Logo que alguém se 
rende a Vasudeva, libera-se de imediato. Devido à sua associação 
com o seu grande esposo, Maharaja Yayáti, Devayáni purificou-se, 
adotou o caminho da bhakti-yoga e entáo liberou-se. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Décimo Nono Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
“0 rei Yayati alcança a liberação”. 























CAPÍTULO VINTE 


А dinastia de Püru 


Este capítulo descreve a história de Púru e de seu descendente 
Dusmanta. O filho de Púru foi Janamejaya, cujo filho foi Pracinván, 
Os filhos e netos na linha de Pracinvân foram sucessivamente Pra- 
vira, Manusyu, Cárupada, Sudyu, Bahugava, Sarnyàti, Aharnyàti e 
Raudrasva. Raudrásva teve dez filhos — Rteyu, Kakseyu, Sthandileyu, 
Krteyuka, Jaleyu, Sannateyu, Dharmeyu, Satyeyu, Vrateyu e Vaneyu. 
O filho de Rteyu foi Rantináva, queteve três filhos — Sumati, Dhruva 
e Apratiratha. O filho de Apratiratha foi Kanva, e o filho deste foi 
Medhatithi. Os filhos de Medhatithi, encabeçados por Praskanna, 
eram todos brahmanas. O filho de Rantinava chamado Sumati teve 
um filho chamado Rebhi, cujo filho foi Dusmanta. 

Enquanto caçava na floresta, Dusmanta certa vez aproximou-se do 
àsrama de Mahársi Kanva, onde viu uma mulher extremamente bela 
e sentiu-se atraído por ela. Aquela mulher era a filha de Visvamitra, 
e seu nome era Sakuntalã. Sua mãe era Menaká, que a deixara na 
floresta, onde Kanva Muni encontrou-a. Kanva Muni levou-a a seu 
asrama, onde a criou e cuidou de sua manutenção. Quando Sakun- 
talà aceitou Maharaja Dusmanta como seu esposo, ele desposou-a 
de acordo com o gandharva-vidhi. Mais tarde, o esposo de Sakun- 
talã engravidou-a, deixou-a no asrama de Kanva Muni e retornou 
ao seu reino. 

No decorrer do tempo, Sakuntalã deu à luz um filho vaisnava, 
mas Dusmanta, tendo regressado à capital, esqueceu-se do que acon- 
tecera. Portanto, quando Sakuntalã aproximou-se dele com o filho 
recém-nascido, Mahãrája Dusmanta recusou-se a aceitá-los como es- 
posa e filho. Mais tarde, entretanto, após uma misteriosa revelação, 
o rei aceitou-os. Após a morte de Maháraja Dusmanta, Bharata, O 
filho de Sakuntalà, foi levado ao trono. Ele realizou muitos sacri- 
ficios grandiosos, nos quais déu muitas riquezas em caridade aos 
brāhmanas. No final, este capítulo descreve o nascimento de Bhara- 
dvaja e narra como: Maharaja Bharata aceitou Bharadvaja como 
seu filho. 
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VERSO 1 
ARMAR 
A sf ана | 
c š ч 
ЯЯ төй den яшеп fn U? U 
sri-bâdarayanir uvãca 
püror varisam pravaksyami 


yatra jàto "si bhãrata 


yatra rüjarsayo vamsyà 


brahma-vamsyas ca jajñire 





Sri-bàdarayanih uvàca— Sri Sukadeva Gosvámi disse; püroh уат- 
Sama dinastia de Maharaja Púru; pravai ümi-—passarei a narrar; 
yatra—dinastia na qual; jatah asi—nasceste; bhárata—6 Maharaja 
Pariksit, descendente de Maharàja Bharata; yatra-—dinastia na qual; 
raja-rsayah—todos os reis eram santos; varii$yah—uma após outra; 
brahma-vamsyah-—muitas dinastias bráhmanas; ca—também; Јајћі- 
re—brotaram: 





TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami disse: Ó Mahárája Pariksit, descendente de 
Mahárája Bharata, passai descrever a dinastia de Púru, na qual 
nasceste, na qual apareceram muitos reis santos, e da qual surgiram 
muitas dinastias de brâhmanas. 





SIGNIFICADO 

Existem muitos: exemplos históricos através dos quais podemos 
compreender que, de ksatriyas, nasceram muitos brâhmanas, € que, 
de brãhmanas, nasceram muitos ksatriyas. No Bhagavad-gitã (4.13), 
o próprio Senhor diz que càtur-varmyari mayà srstam guna-karma- 
vibhãgasah: “De acordo com os três modos da natureza material e 
as atividades a eles atribuídas, as quatro divisões da sociedade hu- 
mana foram criadas por Mim.” Portanto, não importa em que fa- 
mília alguém tenha nascido, quando ele apresenta os sintomas de 
uma categoria específica, ele deve ser inserido nela. Yal-laksanarh 
proktam, A maneira como alguém se distribui nas divisões varna 
da sociedade é determinada de acordo com as suas características 
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ou qualidades. Isto é exposto em toda passagem dos sástras. O nas- 
cimento tem importância secundária; a primeira atenção deve ser 
dada às qualidades e atividades da pessoa. 


VERSO 2 





sensit ga: ag: | 
vária ич" ASA us 


janamejayo hy abhüt püroh 
pracinvàms tat-sutas tatah 

praviro "tha manusyur vai 
tasmác carupado 'bhavat 





janamejayah—o rei Janamejaya; hi—na verdade; abhüt—apart 
púroh—de Púru; pracinvan—Pracinván; fat—seu (de Janamejaya); 
sutah—filho; tatah—dele (Pracinvàn); pravirah—Pravira; atha— 
depois disso; manusyuh—o filho de Pravira, Manusyu; vai—na ver- 
dade; tasmat—dele (Manusyu); carupadah—o rei Carupada; abhavat-— 
apareceu. 


eu; 





O rei Janamejaya nasceu na tia de Púru. O filho de Janame- 
jaya foi Pracinván, cujo filho foi Pravira. Depois, o filho de Pra- 
vira foi Manusyu, e de Manusyu veio o filho chamado Cárupada. 





VERSO 3 


ач afa RAR TETRA | 
Gara її: ч: 1\31! 


tasya sudyur abhüt putras 
tasmüd bahugavas tatah 

saryàtis tasyahamyatr 
raudrasvas tat-sutah smrtah 


tasya—dele (Carupada); sudyuh—chamado Sudyu; abhit—apare- 
ceu; putrah—um filho; tasmat—dele (Sudyu); bahugavah—um filho 
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chamado Bahugava; tatah-—dele; saryãtih--um filho chamado Sa 
myati; tasya—=e dele; ahamyatih—um filho chamado Aharnyàti; rau 
drasvah—Raudrásva; tat-sutah—seu filho; smrtah—famoso. 


TRADUÇÃO 
O filho de Cârupada foi Sudyu, е о filho de Sudyu foi Bahugava. 
O filho de Bahugava foi Samyati. De Samyáti veio um filho chamado 
Ahamyáti, de quem nasceu Raudrásva. 





VERSOS 4-5 


ачка #99: аб: #98: 1 
чё: аач AAA 
ачин: фп яйччин: чөя: | 
DIRA LAA ATA I 1 


rteyus tasya kakseyuh 
sthandileyuh krteyukah 

Jaleyuh sannateyus ca 
dharma-satya-vrateyavah 


dasaite "psarasah putrà 
vaneyus câvamah smrtah 

ghrtacyam indrivâniva 
mukhyasya jagad-átmanah 


rteyuh—Rteyu; tasya—dele (Raudrasva); kakseyuh—Kakseyu; 
sthandileyuh—Sthandileyu; krteyukah—Krteyuka; jaleyuh—Jaleyu; 
sannateyuh—Sannateyu; ca—também; dharma—Dharmeyu; satya— 
Satyeyu; vrateyavah—e Vrateyu; dasa—dez; ete—todos eles; apsara- 
sah—nascidos de umà Apsarā; putrāh—filhos; vaneyuh—o filho 
chamado Vaneyu; ca—e; ayamah—o mais novo; smrtah—conheci 
do; ghrtacyâm-—Ghrtãci; indriyâni ive—exatamente como os dez 
sentidos; mukhyasya—da força vital; jagat-atmanah-—a força vital 
de todo o Universo. 








TRADUÇÃO 
Raudrasva teve dez filhos, chamados Rteyu, Kakseyu, Sthandileyu, 
Krteyuka, Jaleyu, Sannateyu, Dharmeyu, Satyeyu, Vrateyu e Vaneyu. 
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Desses dez filhos, Vaneyu era o mais novo. Assim como os dez sen- 
tidos, que são produzidos da vida universal, agem sob o controle 
da vida, esses dez filhos de Raudrasva agiam sob o controle completo 
de Raudrasva. Todos nasceram da Apsarã chamada Ghrtaci. 


VERSO 6 


=й Pasga ARA 99 1 
aos ña: sara: 114 11 


rteyo rantinàvo 'bhüt 
trayas tasyâtmajã nrpa 

sumatir dhruvo "pratirathah 
kanvo 'pratirathâtmajah 


rteyoh—do filho chamado Rteyu; rantinâvah—o filho chamado 
Rantináva; abhiit—apareceu; trayah—três; tasya—seus (de Ranti- 
nava); atmajah—filhos; nrpa—ó rei; sumatih—Sumati; dhruvah— 
Dhruva; apratirathah—Apratiratha; kanvah—Kanva; apratiratha- 
ütmajah—o filho de Apratiratha. 


TRADUÇÃO 
Rteyu teve um filho chamado Rantináva, que, por sua vez, teve 
três filhos, chamados Sumati, Dhruva e Apratiratha. Apratiratha 
teve apenas um filho, cujo nome era Kanva. 


VERSO 7 
аы Tata ea fama: | 
misaa Aaaa a: ө 
tasya medháãtithis tasmãt 
praskannadya dvijatayah 


putro *bhüt sumate rebhir 
dusmantas tat-suto matah 


tasya—dele (Kanva); medhatithih—um filho chamado Medhatithi; 
tasmüt—dele (Medhatithi); praskanna-adyah—filhos 'encabecados 
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por Praskanna; dvijatayah—todos brühmanas; putrah—um filho; 
abhiüt—houve; sumateh—de Sumati; rebhih—Rebhi; dusmantah— 
Maháràja Dusmanta; /at-sutaht—o filho de Rebhi; matah—é famoso. 


TRADUÇÃO 
O filho de Kanva foi Medhatithi, cujos filhos, todos brahmanas, 
eram encabeçados por Praskanna. O filho de Rantinãva chamado 
Sumati teve um filho chamado Rebhi. Mahárája Dusmanta é famoso 
como filho de Rebhi. 


VERSOS 8-9 


=й эй TAS AIRE ата: | 
andai eaman aeai RA Ic 
елет яе e aaa fsorq | 
a a RE A ll 


dusmanto mrgayamñ yátah 
Kanvüsrama-padam gatah 

tatrâsinâm sva-prabhayã 
mandayantim ramâm iva 


vilokya sadyo mumuhe 
deva-mayám iva striyam 

babháse tam уағагоһат 
bhataih katipayair vrtah 


dusmantah—Maháràja Dusmanta; mrgayâm yâtah—quando foi 
caçar; kanva-asrama-padam-—à residência de Kanva;, gatah—chegou; 
tatra—lá; asinam—uma mulher sentada; sva-prabhaya—com sua 
própria beleza; mandyantim—iluminante; ramám iva—exatamente 
como a deusa da fortuna; vilokya—observando; sadyah—imediata- 
mente; mumuhe—cele ficou encantado; deva-mayam iva—exatamente 
como a energia ilusória do Senhor; striyam—uma bela mulher; ba- 
bhase—ele se dirigiu; tâm-—a ela (a mulher); vara-àrohàm—que era 
a melhor das belas mulheres; bhataih-—pelos soldados; katipayaih— 
alguns; vrtah-—cercado. 


Verso 11] A dinastia de Püru 


TRADUÇÃO 

Certa vez, quando foi caçar na floresta e estava muito fatigado, 
o rei Dusmanta aproximou-se da residência de Kanva Muni. Ali, ele 
viu uma belíssima mulher que parecia exatamente a deusa da fortuna; 
ela estava sentada, iluminando todo o asrama com sua refulgência. 
O rei sentiu natural atração por sua beleza, e portanto, acompanhado 
de alguns de seus soldados, acercou-se dela e falou-lhe as seguintes 
palavras. 


VERSO 10 


йя: Aaa] 
ES ARA: EAS д 11? 211 


tad-darsana-pramuditah 
sannivrtta-parisramah 

papraccha kàma-santaptah 
prahasari Slaksnayã girã 


tat-darsana-pramuditah—estando muito revigorado ao ver a bela 
mulher; sannivrita-parisramah-—sentindo-se aliviado da fadiga pro- 
duzida pela sua ida à caça; papraccha-—ele perguntou-lhe; kâma-san- 
taptah-—sendo agitado pelos desejos luxuriosos; prahasan—numa 
atitude jovial; Slaksnayã-—muito belas e agradáveis; gira--com pa- 
lavras. 


TRADUÇÃO 
Vendo a bela mulher, o rei ficou muito revigorado, e a fadiga de- 
corrente de sua jornada para a caça foi mitigada. Evidentemente, 
ele sentiu-se muito atraído devido aos desejos luxuriosos, e por isso, 
numa atitude jovial, indagou-lhe o seguinte. 





VERSO 11 


ga: 15А ga EA | 
ате аР яй stat AÑ 119 811 


ka tvam kamala-patrüksi 
kasyáasi hrdayañ-game 
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kim svic cikirsitam tatra 
bhavatya nirjane vane 


ka—quem; «tvam-—és; kamala-patra-aksi—ó bela mulher cujos 
olhos são como as pétalas de.um lótus; kasya asi--com quem estás 
relacionada; Ardayam-game-—ó pessoa belissima, agradável ao cora 
ção; kim svit-—que espécie de atividade; cikirsitam-—é contemplada; 


tatra—ai; bhavatyah—por ti; nirjane—solitária; vane—na floresta. 








TRADUÇÃO 
Ó bela mulher de olhos de lótus, quem és? De quem és filha? 
Que te traz a esta floresta solitári Por que estás aqui? 








VER! 





О 12 
"qq Terre: duet cab gend | 
a R a: tama ca A 1121 
vyaktam ғајапуа-іапауат 
vedmy aham tvüri sumadhyame 


na hi cetah pauravànüm 
adharme ramate kvacit 


vyaktam—parec 





'üjanya-tanayam-—que és a filha deum Ksatriya; 
vedmi—posso compreender; aham-—eu; tvâm—tu; su-madhyame-— 
ó pessoa belíssima; na—não; hi—na verdade; cetah—a mente; paura- 
vánüm-—das pessoas que nàásceram'na'dinastia Püru; adharme—na 
irreligido; ramate—desfruta; kvacit-—em momento algum. 





TRADUCAO 
Ó belíssima donzela, tenho em minha mente a ligeira impressão 
de que és filha de um ksatriya. Como pertenço à dinastia Pūru, 
minha mente nunca procura tèr prazeres irreligiosos. 


SIGNIFICADO 
De maneira indireta, Mahãraja Dusmanta expressou seu desejo 
de casar-se com Sakuntala, pois em sua mente ele teve a impressão 
de que ela era filha de algum rei ksatriya. 





A dinastia de Púru 


VERSO 13 
Amaia 
апей AAA Al 
A AA 91-41 ERA 12341 


sri-sakuntalovãca 
visvamitratmajaiváham 
tyaktà: menakayá vane 
vedaitad bhagaván kanvo 
vira kim karavama te 


sri-Sakuntalà uváca—Sri Sakuntalà respondeu; visvamitra-atmajà— 
a filha de Visvamitra; eva—na verdade; aham—eu (sou); tyakta—dei- 
ada; menakaya—por Menaka; vane—na floresta; veda—sabe; etat— 
todos esses incidentes; b/tagaván—a poderosíssima pessoa santa; 
kanvah—Kanva Muni; vira—ó herói; kim—Qque; Кагауйта—роѕѕо 








fazer; te—para ti. 





TRADUCAO 
Sakuntalà disse: Sou filha de Viévamitra. Minha mãe, Menaka, 
deixou-me na floresta. Ó herói, o poderosíssimo santo Kanva Muni 
sabe de tudo isso. Agora, dize-me como posso servir-te? 


Sakuntala informou a Maháraja Dusmanta que, embora ela nunca 
tivesse visto ou conhecido seu pai ou sua mãe, Kanva Muni sabia 
tudo a respeito dela, e ouvira por intermédio dele que ela era filha de 
Visvamitra e que sua mãe era Menakã, que a deixara na floresta. 





VERSO 14 


ятетаї «19 чат 9 9: 1 
atra Ara ara añ dm 119911 


аѕуаійт hy aravindaksa 
grhyatam arhanam ca nah 

bhujyatam santi nivara 
usyatám yadi rocate 
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asyatam—por favor, vem sentar-te aqui; hi—na verdade; aravinda 
aksa—ó grande herói cujos olhos são como as pétalas de um lótus; 
grhyatâm—por favor, aceita; arhanam—humilde recepção; са—е; 
nah—nossa; bhujyatam—por favor, come; santi—o que houver no 
estoque; nivarah—artroz nivara; usyatam—fica aqui; yadi—se; roca 
te—assim o desejares. 





^ TRADUÇÃO 

O rei cujos olhos assemelham-se às pétalas de um lótu: por favor, 
vem sentar-te e aceita a recepção que possamos oferecer-te. Temos 
um suprimento de arroz nivãrã que gentilmente podes comer. E se 
im o desejares, não hesites em ficar aqui. 





VERSO 15 
gua sara 
SUE E AA GEAN | 
з Ё Эц чаї жете: eai TA ISI 


Sri-dusmanta uvüca 
upapannam idari subhru 
jatayah kusikanvaye 
svayam hi vrnute rajnam 
kanyakáh sadr$am varam 





Sri-dusmantah uvāca—o rei Dusmanta respondeu; upapannam— 
bem compatível com a tua posição; idam-—-isto; su-bhru—ó Sakunta- 
lā de belas sobrancelhas; jatayah—devido ao teu nascimento; kusika- 
anvaye—na família de Visvamitra; svayam-— pessoalmente; hi—na 
verdade; vrnute—escolhem; rajñam—de uma família real: kanya- 
küh—filhas; sadr$am—em nivel de igualdade; veran ¿esposos à 











TRADUCAO 
O rei Dusmanta respondeu: Ó Sakuntalà de belas sobrancelhas, 
nasceste na família do grande santo Visvâmitra, e tua recepção mostra 
a dignidade da tua família. Além disso, as filhas de um rei geral- 
mente escolhem seus próprios esposos. 
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Em sua recepção a Maharaja Dusmanta, Sakuntalà disse clara- 
mente: “Vossa Majestade pode permanecer aqui, e tudo farei para 
dar-lhe uma boa recepção.” Com isto, ela deu a entender que de- 
sejava Maharaja Dusmanta como seu esposo. Quanto a Maharaja 
Dusmanta, ele queria Sakuntalà como sua esposa desde o começo, 
logo que a viu, de modo que o acordo de unirem-se como esposo 
e esposa foi natural. Para induzir Sakuntalà a aceitar o casamento, 
Maharája Dusmanta lembrou-lhe que, como filha de um-rei, ela. 
podia escolher seu esposo numa assembléia aberta aos interessados. 
Na história da civilização ariana, há muitos exemplos nos quais fa- 
mosas princesas escolheram seus esposos em competições abertas. 
Por exemplo, foi numa dessas competições que Sitadevi aceitou'o 
Senhor Ramacandra como seu esposo e Draupadi aceitou Arjuna, 
e podem-se citar muitos outros exemplos. Portanto, o casamento. 
através de um acordo mútuo ou através do processo! de escolher o 
próprio esposo em uma competição aberta é permitido. Existem oito 
categorias de casamentos, e o casamento realizado através de acordo 
chama-se casamento gândharva. De um modo geral, os pais esco- 
Ihem o esposo ou a esposa de sua filha ou de seu filho, mas o ca- 
samento gândharva acontece mediante escolha pessoal. Todavia, 
embora o casamento mediante escolha pessoal ou por acordo mútuo 
acontecesse no passado, não havia fenômenos tais como o divórcio 
devido à discórdia. Evidentemente, o divórcio devido à discórdia 
ocorria entre os homens de classe baixa, mas 0 casamento combinado 
pelo casal era observado até mesmo nas classes superiores, especial- 
mente nas famílias reais ksatriyas. A maneira como Mahárãja Dus- 
manta aceitou Sakuntalã como sua esposa era sancionada pela cultura 
védica. No verso seguinte, descreve-se como se deu o casamento. 

















VERSO 16 


а ерп quatit ая йй | 
at ut grafia A esta IA 


om ity ukte yatha-dharmam 
upayeme sakuntalam 

gandharva-vidhina raja 
desa-kala-vidhanavit 
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om iti ukte-—recitando o pranava védico, invocando a Suprema 
Personalidade de Deus para testemunhar o casamento; yatha-dhar 
mam-—exatamente de acordo com os princípios da religião (porque 
Nárãyana também torna-Se a testemunha em um casamento religioso 
comum); upayeme-—ele desposou; sakuntalam-—a garota Sakuntala; 
gandharva-vidhinà—pelo princípio regulador seguido pelos Gandhar- 
vas, sem desviar-se dos principios: religiosos; rája-—Maharaja Dus- 
manta; desa-kala-vidhana-vit—inteiramente a par dos deveres que 
devem ser realizados de acordo com o tempo, a situação e o objetivo. 


TRADUÇÃO 
Depois que respondeu à proposta de Mahárája Dusmanta com si- 
léncio, Sakuntalà selou o acordo. Então o rei, que conhecia as leis 
do casamento, imediatamente desposou-a, cantando o pranava védico 
lorhküra], de acordo com a cerimónia matrimonial que é realizada 
entre os Gandharvas. 





SIGNIFICADO 

O orikara, pranava, é a Suprema Personalidade de Deus represen- 
tado por letras. O Bhagavad-gitã diz que as letras a-u-m, combinadas 
como orh, representam o Senhor Supremo. Os principios religiosos 
destinam-se a invocar as bênçãos e a misericórdia da S aprema Per- 
sonalidade de Deus, Krsna, que, no Bhagavad-gità, diz estar pes- 
soalmente presente nos desejos sexuais que não são contrários aos 
princípios religiosos. A palavra vidhina significa “*de acordo com 
os princípios religiosos”. A associação de homens e mulheres de 
acordo com os princípios religiosos é permitida pela cultura védica. 
Nosso: movimento da consciência de Krsna permite o casamento 
que se baseia em princípios religiosos, mas a combinação sexual de 
homens e mulheres como amigos é irreligiosa e não se deve permiti-la. 








VERSO 17 
tm $ СИА с 
sefa тад Чате 
UT ац эпе: AA MT AA O 
amogha-viryo rajarsir 
mahisyam viryam üdadhe 


Svo-bhüte sva-purara yàtah 
kalenasüta sà sutam 
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amogha-viryah—uma pessoa cuja ejaculação é eficiente, ou em 
outras palavras, que gera um filho; rája-rsih-—o santo rei Dusmanta; 
mahisyàm—na rainha Sakuntalã (após o seu casamento, Sakuntala 
tornou-se a rainha); viryam—sémen; adadhe—depositou; $vah-bhite— 
de manhã; sva-puram—á sua própria residéncia; yatah—retornou; 
kàlena—no decorrer do tempo; asiita—deu à luz; sa—ela (Sakunta- 
là); sutam—um filho. 


TRADUÇÃO 
O rei Dusmanta, que nunca ejaculara à toa, certa noite, depositou 
seu sêmen no ventre de sua rainha, Sakuntala, e na manhã seguin- 
te retornou ao seu palácio. Depois, chegado o devido tempo, Sakun- 
talā deu à luz um filho. 


VERSO 18 


жя: жин TA aR aAa: n: | 


атат адеет ае а а: 11941 


kanvah kumárasya vane 
cakre samucitah kriyah 

baddhvà mrgendram tarasá 
kridati sma sa bülakah 


kanvah—Kanva Muni; kumarasya—do filho nascido de Sakun- 
tala; vane—na floresta; cakre—executou; samucitah—prescritas; 
kriyah—cerimónias ritualísticas;  baddhva—capturando; mrga-in- 
dram—um leão; tarasã-—à força; kridati—brincando; sma—no pas- 
sado; sah—ela; balakah—a crianca. 


TRADUÇÃO 
Na floresta, Kanva Muni realizou todas as cerimônias ritualísticas 
em benefício da criança recém-nascida. Mais tarde, o menino tornou- 
se tão poderoso que capturava um leão e brincava com ele. 


VERSO 19 
d йени AAA | 
латын ARA 118911 
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tarn duratyaya-vikrüntam 
üdàya pramadottamã 

harer amsámsa-sambhittam 
bhartur antikam agamat 





tam-=a ele; duratyaya-vikrântam-—cuja força era imbatível; adaya-— 
levando com ela; pramadã-uttamã-—a melhor das mulheres, Sakunta- 
la; hareh—de Deus; arnsa-arhsa-sambhiitam—uma encarnação plená- 
ria parcial; bhartuh antikam—de seu espos 





ügamat—aproximou-se. 


i TRADUÇÃO 

Sakuntala, a melhor das belas mulheres, juntamente com seu filho, 
cuja força era imbatível e o qual era uma expansão parcial da Di 
dade Suprema, aproximou-se de seu esposo, Dusmanta. 








VERSO 20 


чат я a fa | 
qai adami È ar 11201 


yadà na jagrhe ràjà 
bharya-putrav aninditau 

sSrnvatâm sarva-bhatânarm 
Kkhe vag ahásarirint 





yada—quando; na—náo; jagrhe—aceitou; raja—o rei (Dusmanta); 
bharya-putrau—seu filho e esposa verdadeiros; aninditau—náo abo- 
mináveis, jamais tendo sido acusados por alguém $rnvatàm—enquan- 
to ouviam; sarva-bhūtānäm—todas as pessoas; khe—no céu; vāk— 
uma vibração sonora; àha—declarou; asaririni—sem um corpo. 





TRADUCAO 
Quando o rei recusou-se a aceitar sua esposa e seu filho, que eram 
ambos irrepreensíveis, uma voz ecoou do céu, como um testemunho, 
e foi ouvida por todos os presentes. 


SIGNIFICADO 
Maharaja Dusmanta sabia que Sakuntalã e o menino eram sua 
esposa e filho, porém, como vieram de outras terras e não eram 
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conhecidos pelos cidadãos, primeiramente, ele declinou recebê-los. 
Sakuntala, entretanto, era tão casta que, do céu, um depoimento 
expôs a verdade para que os outros tomassem conhecimento. Depois 
que todos ouviram ser anunciado que Sakuntala e seu filho eram 
de fato a esposa e o filho do rei, este alegrou-se em aceitá-los. 


VERSO 21 


ататеп 44: 99194 919: 9.04 9: 1 
ята чї не ачат: 1919 119911 


mātā bhastrā pituh putro 
yena jàtah sa eva sah 

bharasva putram dusmanta 
mavamamsthah Sakuntalam 


mütü—a màe; bhastrü—assim como o invólucro de um fole que 
contém ar; pituh—do pai; putrah—o filho; yena—por quem; jatah— 
alguém nasce; sah—o pai; eva—na verdade; sah—o filho; bharas- 
va=simplesmente mantém; putram—teu filho; dusmanta—6 Маһа- 
гаја Dusmanta; má=—náo; avamamsthah— insultes; Sakuntalam— 
Sakuntala. 








TRADUÇÃO 
A voz disse: Ó Maháraja Dusmanta, o filho realmente pertence 
ao seu pai, ao passo que a mãe é apenas o recipiente, como o re- 
vestimento de um fole. De acordo com os preceitos védicos, o pai 
nasce como o filho. Portanto, fica com teu filho e não insultes Sa- 
китай. 





SIGNIFICADO 
De acordo com-o preceito védico atma vai putra-námasi, о раі 
torna-se filho. A mãe é simplesmente como um armazenador, porque 
a semente é posta em seu ventre, mas é o pai que se encarrega da 
manutenção do que brotará como um filho. No Bhagavad-gita, o 
Senhor diz que Ele é o pai que dá a semente de todas as entidades 
vivas (aham bija-pradah pitã), e portanto Ele fica responsável pela 
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manutenção delas. Isto também é confirmado nos Vedas. Eko bahú- 
nàm yo vidadháti kaman: embora Deus seja um, Ele mantém todas 
as entidades vivas, suprindo suas necessidades vitais. Em suas dife- 
rentes formas, as entidades vivas são filhos do Senhor, e portanto 
o pai, o Senhor Supremo, fornece-lhes alimento de acordo com 
seus diferentes corpos. A formiguinha recebe um grão de açúcar, e 
o elefante recebe toneladas de alimentos, mas todos ganham sua co- 
mida. Portanto, a superpopulação fica fora de cogitação. Porque 
o pai, Krsna, é plenamente opulento, não há escassez de alimentos, 
e porque não há escassez, quem fala em superpopulação está se ref: 
rindo apenas a um mito. Na verdade, a pessoa sofre a falta de ali- 
mento quando a natureza material, sob a ordem do pai, recusa-se 
a fornecer-lhe alimento. A posição da entidade viva é que determina 
se o alimento será fornecido ou não. Quando um doente é proibido 
de comer, isto não significa que há escassez de alimento; ao contrário, 
ele deve submeter-se ao tratamento que consiste em não alimentar- 
se. No Bhagavad-gitã (7.10), o Senhor também diz que bijar тат 
sarva-bhütànüm: **Eu sou a semente de todas as entidades viva: 
Uma determinada classe de semente é plantada na terra, e depois 
brota uma determinada classe de árvore ou planta. A mãe asseme- 
lha-se à terra, e quando uma determinada classe de semente é semeada 
pelo pai, nasce uma determinada classe de corpo. 

















VERSO 22 


Re GA яа R | 
US 11991! 





reto-dhãh putro nayati 
naradeva yama-ksayãt 

tvam câsya dhàtà garbhasya 
satyam aha sakuntala 


retah-dhah—uma pessoa que expele sémen; putrah—o filho; naya- 
ti—salva; nara-deva—ó rei (Maharaja Dusmanta); yama-ksayat— 
da punição de Yamaraja, ou da custódia de Yamaraja; tvam—t; 
ca—e; asya—dessa crianga; dháata—o criador; garbhasya—do em- 
brião; satyam-—com veracidade; aha—falou; sakuntala-—tua esposa 
Sakuntala. 
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TRADUÇÃO 

Ó rei Dusmanta, aquele que expele o sêmen é o verdadeiro pai 
e seu filho livra-o da custódia de Yamarája. És o verdadeiro procria- 
dor dessa criança. Com efeito, Sakuntalã está falando a verdade. 



















SIGNIFICADO 
Ao ouvir a revelação, Mahãrãja Dusmanta aceitou sua esposa € 
seu filho. De acordo com o 'smrti védico: 


pun-nümno narakàd yasmãt 
pitaram trayate sutah 

tasmãt putra iti proktah 

svayam eva svayambhuvã 
























Porque um filho livra seu pai de ser punido no inferno chamado 
put, o filho chama-se putra. De acordo com este principio, quando 
há desentendimento entre o pai e a mãe, é o pai, e não a mãe, que 
é liberado pelo filho. Mas se a esposa for fiel e firmemente devotada 
ao esposo, quando o pai é liberado, a mãe também o é. Conseqiien- 
temente, na literatura védica não há tal coisa como o divórcio. A 
esposa é sempre treinada a ser casta e fiel ao seu esposo, pois isto 
ajuda-a a livrar-se de qualquer condição material abominável. Este 
verso diz claramente que putro nayati naradeva yamaksayãt: “O 
filho salva seu pai da custódia de Yamarãja.”” Jamais diz que putro 
nayati mütaram: “O filho salva sua mãe.” О pai que dá a semente 
é liberado, e não a mãe que a armazena. Logo, o esposo e a esposa 
não devem separar-se em condição alguma, pois se têm um filho 
que criam para ser vaisnava, ele pode salvar o pai e a mãe da custó- 
dia de Yamaraàja e de sofrerem punição numa vida infernal. 











VERSO 23 


Бача ФЙ чаб пит: | 
аба їйдї ает eita sf sid 


pitary uparate so “pi 
cakravarti maha-yasah 

mahimā gīyate tasya 

harer amsa-bhuvo bhuvi 
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pitari—depois que seu pai; uparate—se foi; sah—o filho do rei; 
api—também; cakravarti—o imperador; maha-yasah—muito famo 
so; mahima—elórias; glyate—sáo enaltecidas; fasya—suas; hareh— 
da Suprema Personalidade de Deus; arisa-bhuvah—uma representação 
parcial; bhuvi—nesta Terra. 











TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami disse: Quando Mahárája Dusmanta partiu 
desta Terra, seu filho tornou-se o imperador do mundo, o proprie- 
ário das sete ilhas. Ele é tido como uma representação parcial da 
Suprema Personalidade de Deus neste mundo. 











SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gitã (10.41), afirma-se: 


yad yad vibhütimat sattvam. 
Srimad úrjitam eva va 

tat tad evavagaccha tvam 
mama tejo "msa-sambhavam 


Qualquer pessoa extraordinariamente poderosa deveser considerada 
uma representação parcial da opulência da Divindade Suprema. Por- 
tanto; ao tornar-se imperador de'todo o mundo, o filho de Maha- 
rája Dusmanta recebeu essa honraria. 


VERSOS 24 —26 


TE AASE IRSE T: | 
Ф чаті нт ffs Fra: 1884 
van Ranma ali: | 

mi e TA I MIM) 
RAA A MA 48 | 

ae f dietis: atti fn: 
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cakram daksina-haste 'sya 
padma-koso *sya püdayoh 
Te mahabhisekena 
so "bhisikto "dhirüd vibhuh 


parnca-paficüsatà medhyair 
gangayam anu vüjibhih 

mámateyam purodhaya 
yamunüm anu ca prabhuh 


asta-saptati-medhyasvan 
babandha pradadad vasu 

bharatasya hi dausmanter 
agnih sáci-gune citah 


sahasram badvaso yasmin 
brahmanã gã vibhejire 


cakram—a marca do disco de Krsna; daksina-haste—na palma 
da mão direita; asya—dele (Bharata); padma-kosah—a marca do 
verticilo de um lótus; asya—dele; padayoh—nas solas dos pés; ije— 
adorou a Suprema Personalidade de Deus; mahã-abhisekena—com 
uma grandiosa cerimónia ritualística védica; sah—ele (Maharaja 
Bharata); abhisiktah—sendo promovido; adhirat-—à elevadíssima 
posição de governante; vibhuh-—o mestre de tudo; pafica-paricasa- 
tâ-cinquenta e cinco; medhyaih—próprios para sacrifícios; gañ- 
gayám anu—da desembocadura à nascente do Ganges; vdjibhih— 
com cavalos; mãâmateyam—o grande sábio Bhrgu; purodhãya— 
zendo dele o grande sacerdote; yamundm—á margem do Yamuná: 
anu—em ordem regular; ca—também; prabhuh—o mestre supre- 
mo, Maharaja Bharata; asta-saptati—setenta e oito; medhya-asvan— 
cavalos em boas condições de serem sacrificados; babandha—ele 
prendeu; pradadat—deu em caridade; vasu—riqueza; bharatasya—de 
Maharaja Bharata; hi—na verdade; dausmanteh—o filho de Mahá- 
rája Dusmanta; agnih—o fogo sacrificatório; saci-gune—um lugar 
excelente; citah—estabeleceu; sahasram-—milhares; badvasah—tota- 
lizando uma badva (uma badva é igual a 13.084); yasmin—sacrifi- 
cios nos quais; brahmanah-todos os brahmanas presentes; güh—as 
vacas; vibhejire—receberam sua respectiva parte. 
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TRADUÇÃO 

Mahárája Bharata, o filho de Dusmanta, tinha na palma de sua 
mão direita a marca do disco do Senhor Krsna, e tinha nas solas 
de seus pés a marca do verticilo de um lótus. Adorando a Suprem: 
Personalidade de Deus com uma grandiosa cerimônia ritualística, 
ele tornou-se o imperador e mestre de todo o mundo. Depois, sob 
o sacerdócio de Mamateya, Bhrgu Muni, ele realizou cingienta e 
cinco sacrifícios de cavalo às margens do Ganges, começando em 
sua desembocadura e terminando em sua nascente, e setenta e oito 
sacrifícios de cavalo às margens do Yamunã, começando na confluên- 
cia em Prayâga e terminando na nascente, estabeleceu o fogo 
sacrificatório num lugar excelente, e distribuiu grande riqueza aos 
bráhmanas. Na verdade, ele ribuiu tantas vacas que cada um 
dos milhares de brâhmanas recebeu uma badva [13.084] como sua 
respectiva parte. 

















SIGNIFICADO 

Como indicam aqui as palavras dausmanter agnih sâci-gune citah, 
Bharata, o filho de Mahãrája Dusmanta, organizou muitas cerimônias 
ritualísticas em todo o mundo, especialmente na Índia, às margens 
do Ganges e do Yamunà, da desembocadura à nascente, e todos 
esses sacrifícios foram realizados em lugares muito especiais. Como 
se afirma no Bhagavad-gita (3.9), yajñarthat karmano 'nyatra loko 
“vam karma-bandhanah: “Deve-se realizar trabalho como sacrifício 
a Vignu, caso contrário, o trabalho nos prende a este mundo mate- 
rial,” Todos devem ocupar-se em realizar yajña, € o. fogo do sacrifício 
deve ser aceso em toda parte, tendo como propósito principal fazer 
as pessoas. felizes, prósperas e progressivas na vida espiritual; Evi- 
dentemente, antes do começo de-Kali-yuga, essas conquistas eram 
possíveis porque havia brâhmanas qualificados que podiam realizar 


esses yajfias, Para a época atual, entretanto, o Brahma-vaivarta 
Purâna prescreve: 





asvamedham gavalambham 
sannyasam pala-paitrkam 
devarena sutotpattim 
Kalau pafica vivarjayet 





Nesta era de Kali, proibem-se essas cinco atividades: oferecer um 
cavalo em sacrifício; oferecer uma vaca em sacrifício; aceitara ordem 
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de sannyãsa; fazer oblações de carne para os antepassados; e gerar 
filhos na esposa do irmão.” Nesta era, os yajñas tais como. o asva- 
medha-yajña e o gomedha-yajña são impossíveis de serem realiza- 
dos porque não há riquezas suficientes nem brahmanas qualificados. 
Este verso diz que mamateyar purodhaya: Maháraja Bharata deixou 
a realização desse yajria aos cuidados do filho de Mamatã, Bhrgu 
Muni. Hoje em dia, entretanto, é impossível encontrar semelhantes 
brâhmanas. Logo, os Sastras recomendam que yajñaih sankirtana- 
prayair yajanti hi sumedhasah: aqueles que são inteligentes devem 
realizar o sankirtana-yajña inaugurado pelo Senhor Sri Caitanya 
Mahaprabhu. 








Кгзпа-уатат tvisakrsnam 
sañgopangástra-pársadam 

yajñaih sankirtana-prayair 
yajanti hi sumedhasah 


“Nesta era de Kali, através da realização de sankirtana-ya, 
¡vas dotadas de suficiente inteligência adorarão o Senhor, que 
está acompanhado por Seus associados.” (Bhãg. 11.5.32) Deve-se 
realizar yajfia, senão as pessoas se enredarão em atividades pecami- 
nosas e sofrerão imensamente. Portanto, o movimento da consciência 
de Krsna está se encarregando de introduzir em todo o mundo o 
cantar de Hare Krsna. Este movimento Hare Krsna também é yajña, 
mas sem as dificuldades relacionadas com a obtenção da necessária 
parafernália e de brãhmanas qualificados. Este canto congregacio- 
nal pode ser realizado em toda e qualquer parte, Se'as pessoas se 
reunirem para cantar Hare Krsna, Hare Krsna, Krsna Krsna, Hare 
Hare/ Hare Ката, Наге Ката, Ката Ката, Hare Hare, todos 
os propósitos do yajña serão cumpridos. O primeiro propósito é 
que deve haver chuva suficiente, pois sem chuva não pode haver 
nenhuma produção agrícola (annad bhavanti bhiitâni parjanyad an- 
nasambhavah). Todas as nossas necessidades podem ser supridas sim- 
plesmente pela chuva (kamar vavarsa parjanyah), e a terra é a fonte 
produtora de todas as substâncias necessárias à manutenção dá enti- 
dade viva (sarva-kama-dughà mahi). Concluindo, portanto, nesta 
era de Kali, em todo o mundo, as pessoas devem evitar os quatro 
princípios da vida pecaminosa — sexo ilícito, consumo de carne, in- 
toxicação e jogatina —, e, em um estado puro de existência, devem 
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realizar o simples yajña que consiste em cantar o mahá-mantra Hare 
Krsna. Então, a terra com certeza produzirá todas as necessidades 
davida, e as pessoas serão felizes econômica, política, social, religiosa 
e culturalmente. Tudo estará no devido lugar. 


VERSO 27 


AICA AAA AT seat fmm ni 
O 





trayas-trimgac-chatam hy asvan 
baddhvã vismãpayan nrpân 

dausmantir atyagan mayam 
аеуйпйт gurum àyayau 


trayah—trés; trimsai 





rinta; Satam—centenas; hi—na verdade; 
asvan—cavalos; baddhvü—prendendo no. vajria; vismãpayan—dei 
xando atônitos; nrpân—todos os outros reis; dausmantih—o filho 
de Маһагаўа Dusmanta; aryagai—suplantou; máãyâm-—as opulên- 
cias materiais; devanam-—dos semideuses; gurum—o supremo mestre 
espiritual; àyayau—alcancou. 





TRADUÇÃO 

Bharata, o filho de Maháraja Dusmanta, amarrou três mil e tre- 
zentos cavalos para aqueles sacrifícios, e com isto deixou atônitos 
todos os outros reis. Ele suplantou até mesmo a opulência dos s 
deuses, pois alcançou o supremo mestre espiritual, Ha: 








SIGNIFICADO 
Aquele que alcança os pés de lótus da Suprema Personalidade 
de Deus decerto excede toda a riqueza material, mesmo a dos se- 
mideuses que vivem nos planetas celestiais. Уат labdhva caparam 
lâbharh manyate nadhikarh tatah. Alcançar-os pés de lótus da Su- 
€ Personalidade de Deus é a maior conquista que se pode obter 
na vida. 
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MEGA com ROA TTT | 
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A dinastia de Püru 


mrgàii chukla-datah krsnàn 
hiranyena partvrián 

adat karmani masnãre 
niyutàni caturdasa 


mrgan—elefantes de primeira classe; suk/a-datah—com presas 
muito brancas; krsnün—com corpos negros; hiranyena—com orna- 
mentos de ouro; parivrían—completamente cobertos; adüt—deu 
em caridade; karmani—no sacrifício; masnáre—chamado Masnára, 
ou realizado no lugar conhecido como Masnãra; niyutâni—lacas (uma 
laca é igual a cem mil); caturdasa—quatorze: 


TRADUCAO 
Ao executar o sacrifício conhecido como Masnára [ou um sacrif 
cio no lugar denominado Masnára], Маһагаја Bharata deu em cari 
dade um milháo e quatrocentos mil excelentes elefantes, com presas 
brancas e corpos negros, inteiramente cobertos de enfeites de ouro. 


VERSO 29 


яты яң жй я ЧЇ ач чп: | 
Ячтуіч жтт атри ИЯ чуп 113411 


bharatasya máhat karma 
na púrve nápare nrpãh 
naivüpur naiva prüpsyanti 
bahubhyam tridivarn yathà 


bharatasya—de Mahàraja Bharata, o filho de Maharaja Dusman- 
ta; mahat—muito grandes, excelsas; karma—atividades; na—nem; 
púrve—anteriormente; na—nem; apare—após sua época; nrpah—reis 
como uma classe; na—nem; eva—decerto; Gpuh-—alcançaram; na— 
nem; eva—decerto; prapsyanti—obteráo; bahubhyam—com a força 
de seus braços; tri-divam—os planetas celestiais; yathá—como. 


TRADUÇÃO 
Assim como ninguém pode aproximar-se dos planetas celestiais 
recorrendo apenas a seus braços (pois quem pode tocar os planetas 
s com suas mãos?), ninguém pode imitar as maravilhosas 
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atividades de Maharája Bharata. Pessoa alguma póde realizar tais 
atividades no passado, tampouco alguém consegui-lo-á no futuro. 


VE 
TEA тя SR | 
IAA BA RRASA IRo 


kirāta-hūnān yavanān 
раипагйп КапКап Кһазап сһакйп 
abrahmanya-nrpàris cahan 
mlecchàn dig-vijaye 'khilàn 





) 30 


kirüta—os negros chamados Kiràtas (na maioria, africanos); hū- 
nân—os hunos, as tribos do Extremo Norte; yavanân-—os canibais; 
paundran—os Paundras; kankán—os Kankas; khasán—os mongóis; 
Sakàn—os. Sakas; abrahmanya—contrários à. cultura. bramínica; 
nrpün—reis; ca—e; ahan—ele matou; mlecchan—esses ateistas, que 
não respeitavam civilização védica; dik-vijaye—enquanto conquistava 
todas as direcóes; akhilàn—todos eles. 


TRADUCAO 
Ao sair numa jornada, Maháràja Bharata derrotou ou matou 
todos os Kirátas, Hiúnas, Yavanas, Paundras, Kankas, Khasas, Sakas 
e os reis que se opunham aos prin: é 








VERSO 31 


fea чада 291 9 «1н АӨ 1 
забна иі ате збе: gata 113 911 


jitvà purüsurà devàn 
ye rasaukámsi bhejire 
deva-striyo rasàm nitàh 
prünibhih punar àharat 


Jitva-—derrotando; pura—anteriormente; asurah-—os demônios; 
devàn—-os semideuses; ye—todos que; rasa-okamsi—no sistema pla- 
netário inferior conhecido como Rasátala; bhejire—refugiaram-se; 
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deva-striyah—as esposas e filhas dos semideuses; rasám-—ao sistema 
planetário inferior; nitah—foram levadas; pranibhih—com suas es 
madas associadas; punah—novamente; 4harat—conduzidas aos seus 
lugares de origem. 





TRADUCAO 
Anteriormente, após derrotarem os semideuses, todos os demó 
nios haviam se refugiado no sistema planetário inferior conhecido 
como Rasátala, para onde também levaram todas as esposas e filhas 
dos semideuses. Маћагаја Bharata, entretanto, libertou das garras 
dos demônios todas aquelas mulheres, juntamente com suas associa- 
das, e devolveu-as aos semideuses. 














VERSO 32 


яте qued: emat Wen Sani d 
ңип ^^ SENS da MARI 


sarván kamán duduhatuh 
ргајапат tasya rodasi 

samüs tri-nava-sahasrir 
diksu cakram avartayat 


sarvân kamãn-—todas as necessidades ou artigos desejáveis; dudu- 
hatuh—satisfez; prajanam—dos súditos; tasya—seus; rodasi—esta 
Terra e os planetas celestiais; samah—anos; tri-nava-sahasrih—três 
vezes nove mil (isto é, vinte e sete mil); diksu—em todas as direcde 
cakram—soldados ou ordens; avartayat—circularam. 





TRADUÇÃO 
Por vinte e sete mil anos, Maháraja Bharata proveu de todas as 
necessidades os seus súditos, tanto nesta Terra quanto nos planetas 
celestiais. Ele fez circularem suas ordens e seus soldados 
em todas as direções. 





VERSO 33 
amarrar ada бча 
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624 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap, 20 


sa samrad loka-palakhyam 
aisvaryam adhirat Srivam 

cakram caskhalitañ pranán 
mrsety upararâma ha 


sah—ele (Mahàrája Bharata); samrat—o imperador; loka-pála: 
dkhyam-—conhecido como o governante de todos os lokas, ou plane 
tas; aisvaryam-—essas opuléncias; adhirüt—estando no completo poder; 
Sriyam——reino; cakram-—soldados ou ordens; ca—e; askhalitam-— 
sem falha; prânân—vida ou filhos e família; mrsã-—tudo falso; iti- 
assim; upararâma--parou-de desfrutar; ha-—-no passado. 








TRADUÇÃO 
Como governante de todo o Universo, o imperador Bharata tinha 
as opulências de um grande reino e dispunha de soldados imbatíveis. 
Seus filhos e família pareciam-lhe ser toda a sua vida. Mas afinal, 
ele considerou: tudo isso um impedimento ao avanço espiritual, e 
portanto parou de desfrutar disto. 











IGNIFICADO 

Mahárája Bharata era incomparavelmente opulento em soberania, 
soldados, filhos, filhas e tudo o que era indispensável ao gozo mate- 
rial, porém, ao compreender que todas essas opulências materiais 
eram inúteis para-o avanço espiritual, ele afastou-se do gozo mate- 
rial. A civilização védica prescreve que, após uma certa idade, seguindo 
os passos de Maharaja Bharata, todos devem parar de desfrutar de 
opulências materiais e devem então aceitar a ordem de vanaprastha. 








VERSO 34 
атаң 943441: Mola: RENA: | 


ATAR PA AREA A Изен 


tasyasan nrpa vaidarbhyah 
patnyas tisrah susammatah 

jazghnus tyaga-bhayat putran 
nanurapa itirite 
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tasya—dele (Maharaja Bharata); asan—houve; nrpa—ó rei (Maha- 
raja Pariksit); vaidarbhyah—filhas de Vidarbha; patnyah—esposas; 
tisrah—trés; su-sammatah—muito aprazíveis e adequadas; jaghnuh— 
mataram; tyãga-bhayat--temendo a rejeição; putran—seus filhos; 
па апигарап—пдо exatamente como o pai; iti—assim; Trite—consi- 
derando. 

TRADUÇÃO 

Ó rei Pariksit, Maharaja Bharata tinha trés aprazíveis esposas, 
que eram filhas do rei de Vidarbha. Depois que todas as trés gera- 
ram filhos que nào se pareciam com o rei, essas esposas pensaram 
que ele iria considerá-las rainhas infiéis e iria rejeitá-las, e portanto 
mataram seus próprios filhos. 


VERSO 35 


aci fed яй A A sq d 
цечаїаа и A 


tasyaivam vitathe vamse 
tad-artham yajatah sutam 

marut-stomena maruto 
bharadvüjam upadaduh 


tasya—seu (de Maharaja Bharata); evam—assim; vitathe—malo- 
gro; varise—em construir uma progénie; tat-artham—para obter 
filhos; yajatah-—realizando sacrifícios; sutam-—filho; marut-stomena— 
realizando um sacrifício marut-stoma; marutah—os semideuses cha- 
mados Maruts; bharadvajam—Bharadvája; upadaduh—presentearam. 


TRADUÇÃO 
O rei, tendo sido frustrada dessa maneira sua tentativa de formar 
uma progênie, realizou um sacrifício chamado marut-stoma para 
obter um filho. Os semideuses conhecidos como Maruts, estando 
plenamente satisfeitos com ele, presentearam-no então com um filho 
chamado Bharadvaja. 
VERSO 36 


жетсе Tae ga ES | 
seit aet end rest gra 13511 
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antarvatnyàm bhrütr-patnyam 
maithunaya brhaspatih 

pravrito varito garbham 
saptvà viryam upàsrjat 


antah-vatnyam-—grávida; bhratr-patnyam-—com a esposa do irmão; 
maithunaya—desejando gozo sexual; brhaspatih—o semideus cha- 
mado Brhaspati; pravrttah-——com essa propensáo; váritah—quando 
proibido de fazê-lo; garbham—o filho dentro do ventre; saptvá— 
amaldicoando; viryam-—sémen; upásrjat—expeliu. 


TRADUCAO 
Ao sentir-se atraído por Mamatã, a esposa de seu irmão 
sião estava grávida, o semideus chamado Brhaspati desejou ter 
relações sexuais com ela, O filho dentro do ventre dela proibiu isso, 
mas Brhaspati amaldiçoou-o e à força introduziu sêmen no ventre 
de Mamata. 





‚ чче па 





oc 











SIGNIFICADO 

Neste mundo material, o impulso sexual é tào forte que mesmo 
Brhaspati, que é tido como o sacerdote dos.semideuses e um sábio 
muito erudito, quis ter relação sexual com a esposa de seu irmão, 
que estava grávida. Se isto pode acontecer até mesmo na sociedade 
dos semideuses superiores, que dizer então da sociedade humana 
O impulso sexual é tão forte que pode agitar inclusive uma persona- 
lidade erudita como Brhaspati. 





> 


VERSO 37 


dar a A | 
ambar TA AR п lo 


tam tyaktu-kamàm mamatàm. 
bhürtus tyaga-visankitam 

nama-nirvàcanam tasya 
Slokam enara surà jaguh 


tam—aquele bebé recém-nascido; tyaktu-kamüm-—que estava ten 
tando evitar; mamatám—para Mamata; bhartuh tyaga-visankitam— 
muito temerosa de ser abandonada por seu esposo-ao dar à luz um 
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filho ilegítimo; náma-nirvicanam—uma cerimónia na qual a criança 
recebe o nome, ou nâma-karana; tasya—à criança; Slokam-—verso; 
enam— este; surüh—os semideuses; jaguh—anunciaram. 


TRADUÇÃO 

Mamatá muito temeu ser abandonada pelo seu esposo ao dar à 
luz um filho ilegítimo, e portanto pensou em abandonar a criança. 
Mas então os semideuses resolveram o problema, dando um nome 
à criança. 

SIGNIFICADO 

De acordo com a escritura védica, sempre que nasce uma criança, 
há algumas cerimônias, conhecidas como jâta-karma e nama- 
nas quais brãhmanas eruditos, imediatamente após o nascimento 
da criança, fazem um horóscopo de acordo com os cálculos astro- 
lógicos. Mas a criança que Mamatã'deu à luz foi gerada irreligio: 
samente por Brhaspati, pois embora Mamatã fosse a esposa de 
Utathya, Brhaspati engravidou-a à força. Portanto, Brhaspati tornou- 
se bhartã. De acordo com a cultura védica, à esposa é considerada 
propriedade de seu esposo, e um filho nascido através de sexo ilícito 
chama-se dvãja. A palavra comum ainda corrente na sociedade hindu 
para designar essa espécie de filho é doglã, que se refere a um filho 
que não é gerado peloesposo de sua mãe. Em tal situação, é difícil 
dar à criança um nome de acordo com os devidos princípios regula- 





karana, 





dores. Mamatá, portanto, ficou perplexa, mas os semideuses deram 
à criança um nome apropriado, Bharadvája, que indicava que a 
criança nascida ilegitimamente deveria ser mantida por Mamatáã'e 
Brhaspati. 

VERSO 38 


qi ow zm ws zwi RR 
art qqr бей эшиктен 13211 


müdhe bhara dvajam imam 
bhara dvajam brhaspate 

yatau yad uktvà pitarau 
bharadvajas tatas tv ayam 


müdhe-—ó mulher tola; bhara—simplesmente mantém; dvajam— 
embora nascido através de uma ligacdo ilícita entre duas pessoas; 
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imam-—essa criança; bhara--mantém; dvajam--embora nascida 
através de uma ligação ilícita entre duas pessoas; brhaspate—ó Brhas- 
pati; vatau-—partiram; yat—porque; uktvá—tendo dito; pitarau— 
tanto o pai quanto a mãe; bharadvajah—chamado Bharadvaja; 
tatah—depois disso; tu-—na verdade; ayam-—essa crian: 





TRADUÇÃO 

а ua mulher tola, embora tenhas ge- 
rado esta crianca por intermédio do sémen de um homem que nào 
era teu esposo, deves mantêcla.”” Ao ouvir isso, Mamatã respondeu: 
“ó Brhaspati, este dever é teu!" Após esse diálogo, Brhaspati e 
Mamatã partiram. Assim a criança ficou conhecida como Bhara- 
dvàja. 














VERSO 39 


AAA got неп тїн | 
uan Ras 1! 


codyamanã surair evam 
matvã vitatham atmajam 
vyasrjan maruto "bibhran 
datto "yarn vitathe "nva; 





е 


codyamánàá—embora Mamatà fosse encorajada (a manter a сгіап- 

a); suraih—pelos semideuses; evam-—dessa maneira; matvà—con- 
siderando; vitatham—sem propósito; átmajam-—seu próprio: filho; 
vyasrjat—rejeitou; marutah--os semideuses conhecidos como Ma- 
ruts; abibhran—mantiveram (a criança); dattah—a mesma criança 
foi dada; ayam-—essa; vitathe—estava desapontad: 
a dinastia de Mahārāja Bharata; 








Invaye—quando 


TRADUÇÃO 
Embora encorajada pelos semideuses a manter a criança, Mama- 
tã considerou-a inútil. devido ao seu nascimento ilícito, e portanto 
deixou-a. Consegiientemente, os semideuses conhecidos como Ma- 
ruts mantiveram a criança, e quando Mahārāja Bharata estava des 
pontado porque não tinha filho, ela Ihe foi dada como filho. 








A dinastia de Pūru 


SIGNIFICADO d 
Através deste verso, compreende-se que aqueles que sào rejeitados 
do sistema planetário superior recebem a oportunidade de nascer 
nas mais nobres famílias deste planeta Terra. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Vigésimo Capítulo, do Srimad Bhágavatam, intitulado “A 
dinastia de Paru”. 










CAPÍTULO VINTE E UM 


A dinastia de Bharata 



































Este Vigésimo Primeiro Capítulo descreve a dinastia proveniente 
de Mahãraja Bharata, o filho de Maharája Dusmanta, e também 
narra as glórias de Rantideva, Ajamidha e outros 

O filho de Bharadvaja foi Manyu, e os filhos de Manyu foram 
Brhatksatra, Jaya, Mahavirya, Nara e Garga. Desses cinco, Nara 
teve um filho chamado Sankrti, que teve dois filhos, chamados Guru 
e Rantideva. Como um elevado devoto, Rantideva via quë toda en- 
tidade viva estava relacionada coma Suprema Personalidade de 





Deus, e portanto ocupava toda a sua mente, palavras e seu próprio 
eu em servir ao Senhor Supremo e a Seus devotos: Rantideva era 
tão grandioso que às vezes dava seu próprio alimento em caridade, 
e ele e sua familia jejuavam. Certa vez, depois que Rantideva passou 
quarenta e oito dias jejuando, nem' sequer tendo bebido uma gota 
de água, levaram-lhe um excelente alimento, feito no 2/1, porém, 
quando ele estava prestes a comer, apareceu um visitante brühmana. 
Rantideva, portanto, não comeu o alimento, mas ao contrário, ime 

diatamente ofereceu uma porção dele ao brahmana. Quando o bra 

mana partiu e Rantideva estava prestes a comer os restos do alimento, 
apareceu um súdra. Rantideva, portanto, dividiu os restos entre o 
súdra e ele mesmo. Mais uma vez, quando ele estava prestes a comer 
os restos do alimento, apareceu outro visitante. Rantideva, portanto, 
deu o resto do alimento ao novo visitante e estava disposto a conten 

tar-se em beber água para matar'a Sede, mas nem isto ele conseguiu, 
pois chegou um visitante sedento e Rantideva deu-lhe a água. Tudo 
isto foi um arranjo da Suprema Personalidade de Deus, simplesmente 
para glorificar Seu devoto e mostrar a tolerância com que o devoto 
presta serviço ao Senhor. A Suprema Personalidade de Deus, estan 

do extremamente satisfeito com Rantideva, confiou-lhe um serviço 
muito íntimo. A Suprema Personalidade de Deus outorga ao devoto 
puro, não a devotos comuns, o poder especial através do qual se 
presta o serviço mais íntimo. 
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Garga, o neto de Bharadvaja, teve um filho chamado Sini, e o filho de 
Sini foi Gargya. Embora Gargya tivesse nascido ksatriya, seus filhos 
tornaram-se brahmanas. O filho de Mahavirya foi Duritaksaya, cujos 
filhos foram Trayyaruni, Kavi e Puskaráruni. Embora nascessem 
de um rei ksatriya, esses três filhos também alcançaram a posição 
de brāhmanas. O filho de Brhatksatra construiu a cidade de Hasti- 
nāpura e era conhecido como Hastī. Seus filhos foram Ajamīdha, 
Dvimīdha e Purumīdha. 

De. Ajamidha. veio. Priyamedha. e- outros- brahmanas e também 
um-filho chamado. Brhadisu. Os filhos, netos e outros descendentes 
de Brhadisu foram Brhaddhanu, Brhatkaya, Jayadratha, Visada e 
Syenajit. De Syenajit vieram quatro filhos — Rucirasva, Drdhahanu, 
Kasya e Vatsa. De Rucirasva veio um filho chamado Para, cujos 
filhos foram Prthusena e Nipa, e de Nipa vieram cem filhos. Outro 
filho de Nipa: foi Brahmadatta. De Brahmadatta veio Visvaksena; 
de Visvaksena, Udaksena; e de Udaksena, Bhallata, 

OQ filho de Dvimidha foi Yavinara, e de Yavinara vieram muitos 
filhos e netos, tais como Krtiman, Satyadhrti, Drdhanemi, Suparsva, 
Sumati, Sannatimàn, Krti, Nipa, Udgráyudha, Ksemya, Suvira, Ri- 
puijaya e Bahuratha. Purumidha não teve filhos, mas Ajamidha, 
além de seus outros filhos, teve um filho chamado Nila, cujo filho foi 
Santi. Os descendentes de Sânti foram Susànti, Puruja, Arka e Bhar- 
myá$va. Bharmyáéva teve cinco filhos, um dos quais, Mudgala, gerou 
uma dinastia de bráhmanas. Mudgala teve gêmeos — um filho, Divo- 
dasa, e uma filha, Ahalyá. De Ahalya, através de seu esposo, Gau- 
tama, nasceu Satânanda. O filho de Satânanda foi Satyadhrti, cujo 
filho foi Saradvân. O filho de Saradvân era.conhecido como Krpa, 
ea filha de Saradván, conhecida como Krpi, tornou-se-a esposa de 
Dronácárya. 

















VERSO 1 
META gam 
йт ач AAA, sa: | 
Rat at а: яе яте: 211 
Sri-Suka uvàca 


vitathasya sutàn manyor 
brhatksatro jayas tatah 
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mahàviryo naro gargah 
sañkrtis tu naratmajah 


sri-sukah uyāca—Śrī Sukadeva Gosvàmi disse; vitathasya—de Vi- 
tatha (Bharadvaja), que foi aceito na família de Maharaja Bharata 
sob circunstâncias especiais de desapontamento;' suta!-—do filho; 
manyoh—chamado: Manyu; :brhatksatrah—Brhatksatra;  jayah— 
Jay: 5 tatah—dele; mahaviryah—Mahávirya; narah—Nara; gargah— 
Garga; sankrtih—Sahkrti; /u—decerto; nara-atmajah—o filho de Nara, 








Sukadeva Gosvâmi dis Porque foi salvo pelos semideuses Marut 
Bharadvaja ficou conhecido como Vitatha. O filho de Vitatha foi 
Manyu, e de Manyu vieram cinco filhos — Brhatksatra, Jaya, Ma- 
hávirya, Nara e Garga. Desses cinco, aquele conhecido como Nara 
teve um filho chamado Sankrti. 














VERSO 2 


ч emu aga: queda | 
rar ata E a ча 15 


gurus ca rantidevas ca 
sankrteh pându-nandana 

rantidevasya mahima 
ihâmutra ca givate 





guruh—um. filho chamado Guru; ca—e; rantidevah .ca—e um 
filho chamado Rantideva; sankrteh—de Sankrti; pandu-nandana—ó, 
Maharaja Pariksit, descendente de Pándu; rantidevasya—de Ranti- 
deva; mahimā—as glórias; iha—neste mundo; amutra—e no outro 
mundo; ca—também; giyate-—são enaltecidas. 


TRADUÇÃO 
Ó Maharaja Parik: descendente de Pandu, Sankrti teve dois 
filhos, chamados Guru e Rantideva. Rantideva é famoso neste e 
no outro mundo, pois é glorificado nào apenas na sociedade humana, 
mas também na sociedade dos semideuses. 
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3-5 


Вабче ас aii a: | 
Rae ea aaa a 1301 
dera a 1 
gamana 9 AAA U 9 1 
DAA Gual A | 
IRAN: KÈ ERA STA ^. | 


viyad-vittasya dadato 
labdham labdham bubhuksatah 
niskiñicanasya dhirasya 
sakutumbasya sidatah 


vyatiyur asta-catvürimsad 
ahány apibatah kila 

ghrta-pāyasa-sayāvarı 
toyam pràtar upasthitam 





krechra-prâpta-kutumbasya 
ksut-trdbhyàrm jàta-vepathoh 
atithir brahmanah kàle 


bhoktu-kümasya cügamat 


viyat-vittasya—de Rantideva, que recebia o que Ihe enviava a pro- 
vidéncia, assim como um pássaro cataka recebe água do céu; da- 
datah—que distribuía aos outros; labdham—tudo o que obtinha; 
labdham-—desses ganhos; bubhuksatah-—desfrutava; niskiricanasya-— 
sempre sem nenhum tostão; dhirasya-—não obstante, muito sóbrio; 
sa-kutumbasya—mesmo com seus membros familiares; sidarah-—so- 
frendo muito; vyatiyuh—passou por; asta-catvarimsat—quarenta e 
oito; ahâni—dias; apibatah—sem sequer beber água; kila—na verda- 
de; ghrta-payasa—alimentos preparados com ghi e leite; saryavam— 
muitas variedades de grãos alimentícios: toyam—água; pratah—de 
manhá; upasthitam-—chegarám por acaso; krechra-prapta—subme- 
tendo-se a sofrimento; Autumbasya—cujos membros familiares: ksut- 
trdbhyüm—com sede e com fome; jata—ficavam; vepathoh-—trémulos: 
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atithih—um visitante; brâhmanah—um brahmana; kale—naquele 
exato momento; bhoktu-kâmasya—de Rantideva, que desejava comer 
algo; ca—também; ágamat—chegou ali 


TRADUÇÃO 

Rantideva jamais se esforçou por ganhar nada. Ele desfrutava 
apenas daquilo que obtinha através do arranjo da providência, porém, 
quando vinham visitantes, ele costumava dar-lhes tudo. Assim, 
tamente com os membros de sua fan , ele submeteu-se a conside- 
rável sofrimento. Na verdade, ele e seus membros familiares tremiam 
devido ao fato de que comiam e bebiam muito pouco, mas Rantideva 
sempre permanecia sóbrio. Certa vez, após jejuar por quarenta e oito 
dias, Rantideva recebeu de manhã um pouco de água e de alimen- 
tos feitos com leite e ghi, contudo, quando ele e sua famili: 
prestes a comer, chegou um ante brahmana. 


VERSO 6 


SE | 
aa ra a аа fe RM 


tasmai samvyabhajat so 'nnam 
adrtya sraddhayânvitah 
harim sarvatra sampasyan 
sa bhuktvà prayayau dvijah 


tasmai—a ele (o. brahmana); samvyabhajat—após dividir, deu 
uma porção; sah—ele (Rantideva); annam—o alimento; àdrtya— 
com muito respeito; sraddhayã anvitah—e com fé; harim—o Senhor 
Supremo; sarvatra--em toda parte, ou no coração de todo ser vivo; 
sampasyan—concebendo; sah—ele; bhuktva—após comer o alimen- 
to; prayayau—deixou aquele lugar; dvijah—o brahmana. 


TRADUÇÃO 
Como percebia a presença da Divindade Suprema em toda parte 
e em toda entidade viva, Rantideva recebeu o visitante com fé e res- 
peito e deu-lhe uma porção do alimento. O visitante brâhmana comeu 
sua porção e depois foi embora. 
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SIGNIFICADO 

Rantideva percebia a presença da Suprema Personalidade de 
Deus em todo ser vivo, mas nunca pensava que, pelo fato de o Senhor 
Supremo estar presente em todo ser vivo, o ser vivo era de fato 
Deus. Tampouco fazia distinção entre um ser vivo e outro. Ele per- 
cebia a presença do Senhor tanto no brâhmana quanto no candala. 
Esta é a verdadeira visão equânime, como o próprio Senhor confirma 
no Bhagavad-gità (5.18): 





vidyá-vinaya-sampanne 
brahmane gavi hastini 

Suni caiva $уа-рйКе са 
panditàh sama-darsinah 





“Em virtude do conhecimento verdadeiro, o sábio humilde vê com 
visão equânime um brãhmana erudito e gentil, uma vaca, um elefante, 
um cachorro e um comedor de cachorro [pária].” Um pandita, ou 
erudito, percebe a presenga da Suprema Personalidade de Deus em 
todo ser vivo. Portanto, embora atualmente tenha virado moda dar 
preferéncia ao presumível daridra-nàrayana, ou **Nàràyana pobre", 
Rantideva não tinha nenhuma razão para dar preferência a alguma 
pessoa. A idéia de que, pelo fato de Nàrayana estar presente no co- 
ração de alguém que é daridra, ou pobre, este deve ser chamado 
de daridra-nãrayana, é uma concepção errada. Através dessa lógica, 
como o Senhor está presente nos corações dos cães e porcos, os 
cães e porcos também seriam Nãrayana. Ninguém deve cair no erro 
de pensar que Rantideva compartilhava dessa visão. Ao contrário, 
ele via todos como partes da Suprema Personalidade de Deus (hari- 
sambandhi-vastunah). Não é verdade que todos são a Divindade Su- 
prema: Essa teoria, apresentada pela filosofia máyaváda, sempre é 
desencaminhadora, e Rantideva jamais a aceitaria. 











VERSO 7 
AA aa Ara ATÀ: 
Ві a SA E aa 11 S 11 


athünyo bhoksyamünasya 
vibhaktasya mahipateh 


A dinastia de Bharata 


vibhaktar vyabhajat tasmai 
vrsalaya harim smaran 


atha—em seguida; anyah—outroó visitante; bhoksyamanasya—que 
estava prestes a comer; vibhaktasya—após separar a parte que cabia 
à família; mahipateh—do rei; vibhaktam-—o alimento reservado à 
família; vyabhajat—ele dividiu e distribuiu; tasmai—a ele; vrsaldya— 
a um súdra; harim-—a Suprema Personalidade de Deus; smaran— 
zendo lembrar-se de. y 

TRADUCAO 

Em seguida, tendo dividido com seus parentes o alimento restante, 
Rantideva estava prestes a comer sua própria parte, mas um visitante 
südra chegou. Vendo o südra em relacáo com a Suprema Persona 
dade de Deus, o rei Rantideva deu-lhe também uma porção do alimento. 


SIGNIFICADO 
Porque via a todos como partes da Suprema Personalidade de 


Deus, o rei Rantideva jamais fazia distinções entre um brãhmana e um 
sidra, um pobre e um rico. Essa visão equânime chama-se sama- 
darsinah (panditah sama-darsinah). Alguém que realmente tenha 
compreendido que a Suprema Personalidade de Deus está situado 
nos corações de todos e que todos os seres vivos são partes do Senhor 
não faz distinção alguma entre um brãhmana e um sitdra, um pobre 
(daridra) e um rico (dhani). Tal pessoa vê todos os seres vivos com 
igualdade e indiscriminadamente adota o mesmo procedimento para 
com eles. 
VERSO 8 


m R aR: aa: | 
mwa à A Gmm sal ll 


yate südre tam anyo 'gad 
atithih $vabhir avrtah 

rajan me diyatam annam 
saganaya bubhuksate 


yüte—quando ele partiu; Siidre—o visitante sudra; tam—ao rei; 
anyah—outro; agát—chegou ali; atithih—visitante; Svabhih avrtah— 
acompanhado de cães; rãjan—ó rei; me—-a mim; diyatàm—dá; 
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annam-—comestíveis; sa-ganãya--com minha companhia de cães; bu 
bhuksate—ansiando por alimento. 


TRADUCAO 
chegou outro visitante, cercado de cães, 


‹ ha companhia de cães e eu estamos muito famin- 
tos. Por favor, dá-nos algo para comermos,”* 


Quando o súdra part 
e disse: “O rei, m 








VERSO 9 


DAA TE AART, I 
TE TAL AA A AA RN 


sa adriyavasistam yad 
bahu-mána-puraskrtam 

tac ca dattvá namascakre 
Svabhyah sva-pataye vibhuh 


sah—ele (o rei Rantideva); üdrtya— após honrá-los; avasistam— 
o alimento que restou depois que:o brahmana:e O Sidra comeram: 
yat—tudo oque havia; bahu-mãna-puraskrtam— prestando-lhe guita: 
respeito; rat—isto; ca—também; dattva—dando; namah-cakre-=ofe- 


receu reveréncias; svabhyah—aos cães; s$va-pataye=ao dono dos 
cães; vibhuh-—o rei todo-poderoso. 


. TRADUCAO 

Com muito respeito, o rei Rantideva ofereceu o restante do ali- 
mento aos c e ao dono dos cães, que haviam chegado como 
tantes. O rei ofereceu-lhes todos os respeitos e reverências. 





МЕ! 





О 10 


чїлєр AA | 
MAT: GASTAR ARA A 112 011 


pántya-mátram иссһеѕат 
tac caika-paritarpanam 

pasyatah pulkaso "bhyagád 
apo dehy asubhaya me 
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pâniya-mãtram—somente'a água potável; ucchesam—foi o que 
restou do alimento; tat ca—aquilo também; eka—a um; paritarpa- 
nam—satisfazendo; pasyatah—quando:o reirestava prestes a beber; 
pulkasah—um candála; abhyagat—weio ali; apah—água; dehi—por 
favor, dá; asubhaya—embora eu seja um candāla de nascimento 
baixo; me—a mim 

TRADUÇÃO 

Em seguida, restou apenas água potável, e só havia uma quantidade 
suficiente para satisfazer uma pessoa, porém, quando o rei estava 
prestes a bebê-la, um candáâla apareceu e dis “Ó rei, embora eu 
seja de nascimento baixo, por favor, dá-me água potável.” 


VERSO 11 


qu aim a (чара AYSA, | 
ЖОП aaa 29194 TA: N 


tasya tām karunām vācam 
nisamya vipula-$ramám 

krpaya bhrsa-santapta 
idam ühamrtam vacah 


tasya—dele (o candala); tam-—aquelas; karunam-—lamuriantes; 
vácam—palavras; nisamya—ouvindo; vipula—muito; $ramam—fati- 
gado; krpaya—por compaixáo; bhrsa-santaptah—muito aflito; idam— 
essas; aha—falou; amrtam—muito:doces; vacah-—palavras. 


TRADUÇÃO 
Aflito ao ouvir as palavras lamuriantes do pobre-e fatigado can- 
айа, Maharaja Rantideva falou as seguintes palavras nectáreas. 


SIGNIFICADO 
As palavras de Mahãraja Rantideva eram como amrta, ou néctar, 
e portanto, não sendo nem necessário mencionar o fato de que ele 
prestava serviço corpóreo a uma pessoa sofrida, bastavam as pala- 
vras do rei para salvar a vida de qualquer pessoa que o ouvisse, 
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VERSO 12 


as nia qn 
яе нч al 


af Wa sara: Т 


na kamaye "ham gatim Tévarat parám 
astarddhi-yuktam apunar-bhavar уй 

artim prapadye "khila-deha-bhajam 
antah-sthito yena bhavanty aduhkhah 


na—não; kâmaye—desejo; aham-—eu; gatim—destino; Isvarãt-—da 
Suprema Personalidade de Deus; parâm-—grande; asta-rddhi-yuktam— 
composto de oito classes de perfeigáo mística; apunah-bhavam—ces- 
sação de repetidos nascimentos (liberação, salvação); va—ou; àrtim— 
sofrimentos; prapadye—aceito; akhila-deha-bhajam—de todas as 
entidades vivas; antah-sthitah—permanecendo entre elas; yena— pelos 
bhavanti—elas se tornam; aduhkhah—sem angústia. 





TRADUCAO 
ão peço que a Suprema Personalidade de Deus me dê as oito 
perfeições da yoga mística, nem me salve de repetidos nascimentos 
e mortes. Desejo apenas permanecer entre todas as entidades vivas 
e sofrer por elas todas as angústias, para que elas livrem-se do sofri- 
mento. 











IGNIFICADO 

Vasudeva Datta fez a Sri Caitanya Maháprabhu uma afirmação 
semelhante, pedindo ao Senhor que libertasse todas as entidades 
vivas enquanto Ele se encontrava aqui presente. Vasudeva Datta 
argumentou que se elas não fossem dignas de serem liberadas, ele 
próprio aceitar-lhes-ia todas 'as reações Pecaminosas e sofreria pes- 
soalmente para que o Senhor pudesse libertá-las. O vaisnava, portan- 
to, é descrito como para-duhkha-duhkhi, sofre muito quando vé o 
sofrimento alheio. Por isso, o vaisnava ocupa-se em atividades que 
visam ao verdadeiro bem-estar da sociedade humana. 


A dinastia de Bharata 


VERSO 13 


agem ema 
291 жч: Taio: | 

я Кг: EUR s= 
fiam NRN 


ksut-tri-śramo gātra-paribhramaś ca 
dainyam klamah $oka-visada-mohãh 

sarve nivrttàh krpanasya jantor 
Jüivisor jiva-jalarpanan me 


ksut—da fome; trt—e sede; $ramah-—fadiga; gàtra-paribhramah— 
tremor do corpo; ca—também; dainyam—pobreza; klamah—angústia; 
soka—lamentacio; visada—melancolia; moháh—e confusáo; sarve— 
todos eles; nivrttah—acabados; krpanasya—da pobre; jantoh—enti 


dade viva (o candala); jijivisoh-—-desejando viver; jiva—mantendo 
a vida; jala—água; arpanat—oferecendo; me-—-minha. 


TRADUÇÃO 
Oferecendo minha água para manter a vida desse pobre candála, 
que luta para sobreviver, libertei-me de toda a fome, sede, fadiga, 
tremor do corpo, melancolia, angústia, lamentação e ilusão. 


VERSO 14 


їй лата чїч rmm: fqan l 
четата нет gq: 119911 


iti prabhàsya pani) 
mriyamanah pipasaya 

pulkasayüdadüd dhiro 
nisarga-karuno: nrpah. 


iti—assim; prabhàsya—afirmando; paniyam-—água potável; mriya- 
münah—embora estivesse à beira da morte; pipasaya—devido á sede; 
pulkasaya—ao candala de classeinferior; adadat—entregou; dhirah: 


sóbrio; nisarga-karunah—muito bondoso por natureza; nrpah—o rei. 
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TRADUCAO 
Tendo falado essas palavras, o rei Rantideva, embora estivesse 
à beira da morte de tanta sede que sentia, não hesitou em dar sua 
própria porção de água ao candála, pois o rei era naturalmente 
muito bondoso e sóbrio. 





VEI 





)15 


яе Бїт: sert afia 
meme aspera faeorfaferfien: 110341 


tasya tribhuvanüdhisüh 
phaladàh phalam icchatàm 

atmünam darsayam cakrur 
maya visnu-vinirmitah 


tasya—diante dele (rei Rantideva); tri-bhuvana-adhisah—os con- 
troladores dos trés mundos (semideuses tais como:Brahma e Siva); 
phaladah—que podem conceder todos os resultados fruitivos; phalam 
icchatâm-—das pessoas que desejam benefício material; atmânam 
suas próprias identidades; darsayâm cakruh-—manifestaram; mãyah 
a energia ilusória; visnu-—pelo Senhor Visnuy vinirmitâh-—criada 


TRADUÇÃO 
Semideuses tais como o Senhor Brahmá e o Senhor Siva, que 
podem satisfazer todos os homens materialmente ambiciosos, dando- 
lhes as recompensas que desejam, manifestaram então suas próprias 
entidades perante o rei Rantideva, pois foram eles que haviam se 
apresentado como 0 brãhmana, o sadra, o candála e assim por diante. 














v 





¿RSO 16 


os al 
91949 чаі ичет ча а: чең 18511 


sa vai tebhyo namaskrtya 
nihsango vigata-sprhah 
vasuideve bhagavati 
bhaktyà cakre manah param 
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sah—ele (o rei Rantideva); vai—na verdade; tebhyah—ao Senhor 
Brahma, ao Senhor $їуа е aos outros semideuses; namah-kriya-— 
oferecendo reverências; nihsangah—sem nenhuma ambicáo de rece- 
ber algum benefício deles; vigata-sprhah-—inteiramente livre do desejo 
de obter posses materiais; vasudeve-—no Senhor Vasudeva; bhaga- 
vati—o Senhor Supremo; bhaktya—através do servico devocional; 
cakre—fixou; manah—a mente; param—como a meta última da vida. 


TRAD 
O rei Rantideva não tinha nenhuma ambição de desfrutar dos be- 
nefícios materiais concedidos pelos semideuses. Ele ofereceu-lhes 
reverências, porém, como seu apego era mesmo ao Senhor Visnu, 
Vasudeva, a Suprema Personalidade de Deus, ele fixou sua mente 
nos pés de lótus do Senhor Visnu. 


SIGNIFICADO 
Srila Narottama dása Thákura canta: 


anya devasraya nãi, tomare kahinu bhái, 
ei bhakti parama karana 


Se alguém deseja tornar-se devoto. puró do Senhor Supremo, nào 
deve almejar receber bênçãos dos semideuses. Como se-afirma no 
Bhagavad-gitá (7.20), kamais tais tair hrta-jnanàh prapadyante “nya- 
devatüh:-aqueles-enganados pela ilusão da energia material adoram 
deuses que não são a Suprema Personalidade de Deus. Portanto, em- 
bora fosse pessoalmente capaz de ver o Senhor Brahmã eo 'Senhor 
Siva, Rantideva não quis receber deles benefícios materiais. Ao con- 
trário, fixou sua mente no Senhor Vásudeva e prestou-Lhe serviço 
devocional. Isto caracteriza um devoto puro, cujo coração não é 
adulterado pelos:desejos materiais. 


anyabhilasita-Sanyam 
jnüna-karmüdy-anavrtam 

ünukülyena krsnanu- 
silanam bhaktir uttama 


“É com atitude favorável е sem desejo de lucro ou ganho material 
obtido através de atividades fruitivas ou especulação filosófica que 
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se deve prestar transcendental serviço amoroso ao Supremo Senhor 
Krsna. Isto chama-se serviço devocional puro.” 


VERSO 17 


Panes fud AA 
яп пй тта 994 педа ON 





fvarülambanam citar 
kurvato 'nanya-râdhasah 

máàyd gunamayi ràjan 

svapnavat pratyaliyata 








Isvara-àlambanam-—refugiando-se por-completo nos pés de lótus 
do Senhor Supremo; cittam—sua consciência; kurvatah—fixando; 
ananya-rüdhasah—para Rantideva, que nào se desviava de sua meta 
e tudo o que desejava era servir ao Senhor Supremo; mãyã-—-a energia 
ilusória; guna-mayi—consistindo nos trés modos da naturez rüjan— 
ó Maharaja Pariksit; svapna-vat—como um sonho; pratyaliyata— 
submergiu. 








w TRADUÇÃO 

O Mahárája Pariksit, porque o rei Rantideva era um devoto puro, 
sempre consciente de Krsna e livre de todos os desejos materiais, a 
energia ilusória do Senhor, mãyã, não podia manifestar-se diante 
dele, Ao contrário, para ele mãyã esvaiu-se inteiramente, tal qual 
um sonho. 








SIGNIFICADO 
Afirma-se que: 


krsna——sürya-sama; müyà haya andhakara 
yahañ krsna, tahañ nahi mayara adhikara 


Assim como náo há nenhuma possibilidade de a escuridáo existir 
no brilho do sol, numa pessoa:em pura consciéncia de Krsna náo 
pode existir maya. O próprio Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.14): 





daivi hy esã gunamayi 
mama màyà duratyaya 
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mam eva ye prapadyante 
máyám etám taranti te 


“Esta Minha energia divina, que consiste nos três modos da natureza 
material, é difícil de ser sobrepujada. Mas aqueles que'se renderam 
a Mim podem facilmente atravessá-la.” Se alguém deseja livrar-se 
da influência de mayã, a energia ilusória, deve tornar-se consciente 
de Krsna e sempre manter proeminente no âmago de seu coração à 
presença de Krsna. No Bhagavad-gitã (9.34), o Senhor aconselha 
que todos sempre pensem nEle (man-manã bhava mad-bhakto mad- 
yãji mãrh namaskuru). Dessa maneira, tendo a mente sempre em 
Krsna, ou sempre sendo consciente de Krsna, a pessoa pode subju- 
gar a influência de mãyã (mãyâm etâm taranti te). Como era cons- 
ciente de Krsna, Rantideva não estava sob'a influência da energia 
ilusória. A palavra svapnavat é significativa a este respeito. Porque 
no mundo material a mente está absorta' em atividades materiais, 
quando alguém está adormecido, muitas atividades contraditórias 
aparecem em seus sonhos. Entretanto, quando ele desperta, essas 


atividades imergem então na mente. Do mesmo modo, enquanto à 
pessoa estiver sob a influência da energia material, ela faz muitos 
planos e esquemas, porém, quando ela é consciente de Krsna, esses 
planos oníricos com certeza desaparecem 


VERSO 18 


A ES 1 
mA ARA: A AUTO: [iei 


tat-prasangânubhávena 
rantidevanuvartinah 
abhavan yoginah sarve 
nàürüyana-parüyanah 


tat-prasanga-anubhüvena—por associarem-se com o rei Rantideva 
(quando falavam com ele sobre bAhakti-yoga); rantideva-anuvarti- 
nah—os seguidores do rei Rantideva (isto é, seus servos; os membros 
de sua família, seus amigos e outros); abhavan—tornaram-se; yogi- 
nah—excelentes yogis místicos ou bhakti-yogis; sarve—todos eles; 
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narayana-parayandh—devotos da Suprema: Personalidade de Deus, 
Naráyana. 


TRADUÇÃO 
Todos aqueles que seguiram os princípios do rei Rantideya foram 
totalmente favorecidos por sua misericórdia e tornaram-se devotos 
puros, apegados à Suprema Personalidade de Deus, Nárâyana. Assim, 
todos eles tornaram-se os melhores yogis. 


SIGNIFICADO 
Os melhores yogis ou místicos são os devotos, como o próprio 
Senhor confirma no:Bhagavad-gitã (6.47): 





уовіпат api sarvesâm 
mad-gatenântarâtmana 

Sraddhàvàn bhajate yo mam 
sa me yuktatamo matah 


“De todos os'yogis, aquele que sempre se refugia em Mim com 
muita fé, adorando-me: com transcendental serviço amoroso, está 
mui intimamente unido a Mim através da yoga e é'o mais elevado 
de todos.” O melhor yogi é aquele que constantemente pensa na Su- 
prema Personalidade de Deus no âmago do coração. Porque Ranti- 
deva era o rei, o lider executivo do Estado, todos os habitantes do 
Estado tornaram-se devotos da' Suprema Personalidade de Deus, 
Narâyana, através da associação transcendental do rei. É esta a in- 
fluência exercida pelo devoto'puro. Onde existe um devoto puro, 
através de sua associação aparecem centenas e milhares de devotos 
puros, Srila Bhaktivinoda Thàkura disse que o vaisnava tem mérito 
proporcional ao número de devotos que ele faz. O vaisnava torna- 
se superior não através do simples jogo de palavras, mas em função 
do número de pessoas que ele transforma em devotos do Senhor. 
Aqui, a palavra rantidevânuvartinah indica que, ao associarem-se 
com ele, os ministros, amigos, parentes e súditos de Rantideva tor- 
naram-se todos vaisnavas exemplares. Em outras palavras, nesta 
passagem confirma-se que Rantideva é um devoto de primeira classe, 
ou. mahà-bhàügavata. Mahat-sevàm dvaram ahur vimukteh: deve-se 
prestar serviço a esses mahatmãs, pois então automaticamente al- 
cançar-se-á como meta a liberação. Srila Narottama dasa Thakurá 
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também disse que chadiya vaisnava-seva nistara payeche keba: ninguém 
pode libertar-se através de seu próprio esforco, mas'se alguém se 
torna subordinado a um vaisnava puro, abrem-se-lhe as portas da 
liberação. 

VERSOS 19-20 


als qmd: gr a | 
alia ятїчта те яте: «8:19 911 
JNE A AR теп: 


TORA SRA AAA 115 11 


gargác chinis tato gargyah 
ksatrad brahma hy avartata 
duritaksayo mahaviryat 
tasya trayyarunih kavih 


puskarárunir ity atra 
ye brahmana-gatim gatüh 
brhatksatrasya putro "bhüd 
dhasti yad-dhastinàpuram 


gargat—de Garga (outro-neto de Bharadvaja); sinih—um filho 
chamado. Siniz tatah-—dele: (Sini);' gargvah-—um “filho chamado 
Gargya; ksatrüt—embora ele-fosse. um: ksatriya; brahma-—os: brüh- 
manas; hi—na verdade; avartata—foi possível aparecerem; duritak 
sayah—um filho chamado Duritaksaya; mahaviryãt—de Mahavirya 
(outro neto de Bharadvája); tasya—seu; trayyárunih—o filho chama- 
do Trayyáruni; Kavih—um filho chamado Kavi; puskararunih—um 
filho chamado Puskararuni; iti——assim; atra—nesse particular; ye— 
todos eles; brahmana-gatim—a posigáo de brahmanas; gatah—alcan- 
caram; brhatksatrasya-—do neto-de Bharadvaja chamado Brhatksa- 
tra; putrah—o filho; abhãt-—tornou-se; hasti-—Hasti; yat—de quem; 
hastinâpuram-—a cidade de Hastinâpura (Nova Déli) foi estabelecida. 


TRADUÇÃO 
De Garga veio um filho chamado Sini, cujo filho foi Gárgva. Em- 
bora Gargya fosse um ksatriya, dele surgiu uma geração de bráhma- 
nas. De Mahávirya veio um filho chamado Duritaksaya, cujos filhos 
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foram Trayyâruni, Kavi e Puskarâruni. Embora nascessem numa di- 
nastia de ksatriyas, esses filhos de Duritaksaya também alcançaram 
a posição de brâhmanas. Brhatksatra teve um filho chamado Hasti, 
que estabeleceu a cidade de Hastinâpura [a atual Nova Déli]. 


VERSO 21 


amia fale genea fia: | 
aia da: e: fra fort: H8? 1 


ajamidho dvimidhas ca 
purumidhas ca hastinah 

ajamidhasya varisyüh syuh 
priyamedhàdayo dvijah 


ajamidhah—Ajamidha; dvimidhah—Dvimidha; ca—também; pu- 
rumidhah—Purumidha; ca—também; hastinah—tornaram-se os 
filhos de Hasti; ajamidhasya—de Ajamidha; vamsyah—descenden- 
tes; syuh—sáo; priyamedha-adayah—encabecados por Priyamedha; 
dvijah—bráhmanas. 


TRADUÇÃO 
Do rei Hasti vieram três filhos, chamados Ajamidha, Dvimidha 
e Purumidha. Os descendentes de Ajamidha, encabeçados por Priya- 
medha, alcançaram todos a posição de brahmanas. 


SIGNIFICADO 

Este verso fornece evidência que confirma a afirmação do Bhagavad- 
gitã segundo a 'qual as ordens da sociedade — brahmana, ksatriya, 
vaisya e Sidra — são definidas em termos de atividades e qualida- 
des (guna-karma-vibhagasah). Todos os descendentes de Ajamidha, 
0 qual erà um. Ksatriya, tornaram-se brühmanas. Isso com certeza 
devia-se às suas qualidades e atividades. Do mesmo modo, os filhos 
de brühmanas ou ksatriyas às vezes tornam-se vaisvas (brahmaná 
vaisyatâm gatah). Ao adotar a ocupação e o dever de um vaisya 
(krsi-goraksya-vânijyam), o ksatriya ou O brahmana decerto são clas- 
sificados como vaisyas. Por outro lado, se alguém nasce vaisya, 
através de suas atividades ele pode tornar-se brahmana. Confirma 
isto Nàrada Muni. Yasya yal-laksanam proktam. Os membros dos 
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varnas, ou ordens sociais — brãhmaria, ksatriya, vaisya e $üdra — 
devem ser categorizados pelos seus sintomas, e não pelo nascimento. 
O nascimento é irrelevante; a qualidade é essencial. 


VERSO 22 


ARA RIA 991 9709: 1 
ERRAR ЧЛ эпти: NRI 


ajamidhüd brhadisus 
tasya putro brhaddhanuh 
brhatkayas tatas tasya 
putra àsij jayadrathah 


ajamidhat—de Ajamidha; brhadisuh--um filho chamado Brha- 
disu; tasya—seu; putrah—filho; brhaddhanuh—Brhaddhanu; brhat- 
kayah—Brhatkaya; tatah—em seguida; tasya—seu; putrah—filho; 
asti—foi; jayadrathah—Jayadratha. 


TRADU 
De Ajamidha surgiu um filho chamado Brhadisu; de Brhadisu, 
um filho chamado Brhaddhanu; de Brhaddhanu, um filho chamado 
Brhatkáya; e de Brhatkáya, um filho chamado Jayadratha. 


VERSO 23 


qem fame Bafo asma | 
wit eg: ser TRATA ea 12311 


tat-suto visadas tasya 
syenajit samajáyata 

ira$vo drdhahanuh 

kasyo vaisas ca tat-sutàh 





tat-sutah—o filho de Jayadratha; visadah-—Visada; tasya—=o filho 
de Vi$ada; syenajit—Syenajit; samajâyata-—nasceu; rucirasvah— 
Rucirásva; drdhahanuh—Drdhahanu; kasyah—Kasya; vatsah—Natsa; 
ca—também; tat-sutah—filhos de Syenajit. 
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TRADUÇÃO 
O filho de Jayadratha foi Visada, cujo filho foi Syenajit. Os filhos 
de Syenajit foram Rucirasva, Drdhahanu, Kasya e Vatsa. 


VERSO 24 


efa: qi COSS: | 
ma чете чау cnp 12911 


rucirasva-sutah pârah 
prthusenas tad-àtmajah 
párasya tanayo nipas 
tasya putra-satara tv abhüt 


rucirasva-sutah-—o filho de Rucirasva; pãrah—Para; prthusenah — 
Prthusena; tat—seu; dtmajah—filho; párasya—de Pára; tanayah-— 
um filho; nipah-—Nipa; tasya—seu; putra-Satam—cem filhos; tu—na 
verdade; abhüt—gerados. 








TRADUCAO 
O filho de Rucirasva foi Pára, e os filhos de Pára foram Prthusena 
e Nipa. Nipa teve cem filhos. 





VERSO 25 


aa ra | 
Ra ARA 41 


sa krtvyam suka-kanyayâm 
brahmadattam ajijanat 

yogi sa gavi bharyayam 
visvaksenam adhat sutam 





Sah—ele (o rei Nipa); krrvyam—em sua esposa, Krtvi; Suka-ka- 
nyayam—que era a filha de Suka; brahmadattam—um filho cha- 
mado Brahmadatta; ajijanat—gerou; yogr—um yogr místico; sah— 
este-Brahmadatta; gavi—chamada Gau ou-Sarasvati; biüryayam— 
no ventre de sua esposa; visvaksenam—Visvaksena; adhat-—gerou; 
sutam—um filho. ñ 
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TRADUCAO 
Através do ventre de sua esposa Krtvi, que era a filha de Suka, o 
rei Nipa gerou um filho chamado Brahmadatta. E Brahmadatta, 
que era grande yogi, gerou através do ventre de sua esposa Saras- 
vati um filho chamado Visvaksena. 


SIGNIFICADO 
O Suka aqui mencionado não é'o mesmo Sukadeva Gosvàmi que 
falou o Srimad-Bhagavatam. Sukadeva Gosvâmi, o filho de Vyãsa- 
deva, é descrito com muitos pormenores no Brahma-vaivarta Purã- 
na. Ali se diz que Vyasadeva casara-se com a filha de Jabali e que, 
após realizarem penitências juntos por muitos anos, ele colocou sua 
semente no ventre dela. O filho permaneceu no ventre de sua mãe 


por doze anos, e quando o pai lhe pediu que saísse, o filho respondeu 
que não sairia enquanto não estivesse inteiramente livre da influência 
Че тйуй. Vyasadeva garantiu-lhe então que ele não seria influenciado 
por maya, mas a crianga não acreditou em seu pai, pois o pai ainda 


estava apegado a sua esposa e filhos. Vyásadeva foi então a Dva- 
raka e informou a Personalidade de Deus sobre esse problema, e a 
Personalidade de Deus, a pedido de Vyasadeva, dirigiu-Se à cabana 
de Vyasadeva, onde assegurou à criança, que ainda estava no ventre, 
que ela não seria influenciada por maya. Após lhe ser dada essa 
rantia, a criança saiu, mas imediatamente partiu como um parivrája: 
kücürya. Quando o pai, muito aflito, começou a seguir seu menino 
santo, Sukadeva Gosvâmi, o menino criou uma sua duplicata, que 
mais tarde ingressou na vida familiar. Portanto, a suka-kanyã, ou 
filha de Sukadeva, mencionada neste verso, é a filha da duplicata 
ou imitação criada por Sukadeva. O Sukadeva original foi brahma- 
cart vitalicio. 


É 











VERSO 26 
Saa AA ER E 
RACING TEA: MRS 
jaigisavyopadesena 
yoga-tantrañ cakára ha 


udaksenas tatas tasmad 
bhallato barhadisavah 
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Jaigisavya—do grande rsi chamado Jaigisavya; upadesena—através 
da instrução; yoga-tantram--uma elaborada descrição do sistema 
de yoga mística; cakara—compilou; /ta—no passado; udaksenah— 
Udaksena; tatah—dele (Visvaksena); tasmüt—dele (Udaksena); bhal- 
làtah—o filho chamado Bhalláta; barhadisavah—(todos esses são co- 
nhecidos como) descendentes de Brhadisu. 


TRADUÇÃO 
Seguindo as instruções do grande sábio Jaigisavya, Visvaksena 
compilou uma elaborada descrição do sistema de yoga mis 
Visvaksena, nasceu Udaksena, e de Udaksena, Bhallata. Todos esses 
filhos são conhecidos como descendentes de Brhadisu. 








VERSO 27 


mi rica aaa: э: | 
AAA TA: чя 118911 


yavinaro dvimidhasya 
krtimáms tat-sutah smrtah 

namna satyadhrtis tasya 
drdhanemih suparsvakrt 





yavinarah—-Yavinara; dvimidhasya—o һо де Dvimidha; krti- 
mán—Krtiman; tat-sutah—o filho de Yavinara; smrtah—é famoso; 
namna—chamado;, satyadhrtih—Satyadhrti; tasya—dele (Satyadhrti); 
drdhanemih—Drdhanemi; supársva-Krt—0o pai de Suparéva. 


TRADUC 

O filho de Dvimidha foi Yavinara, cujo filho foi Krtimàn. O filho 

de Krtimàn era famoso como Satyadhrti. De Satyadhrti veio um 
filho chamado Drdhanemi, que se tornou o pai de Supàrsva. 





VERSOS 28 —29 


атай ите ga: safe; | 
sa fear rt mor sim aten! 


A dinastia de Bharata 


fa ai A AAA | 
qe der as fc чач: RAN 


suparsvat sumatis tasya 
putrah sannatimáms tatah 
krti hiranyanübhüd yo 
yogam prapya jagau sma sat 


sarhitah pracvasâmnãm vai 
nipo hy udgrayudhas tatah 

tasya ksemyah suviro "tha 
suvirasya ripuñjayah 


suparsvat—de Suparsva; sumatih—um. filho chamado Sumati; 
tasya putrah—seu filho (o filho de Sumati); sannatiman—Sannati- 
mán; tatah—dele; krti—um filho chamado Krti; hiranyanábhat—do 
Senhor Brahma; yah—aquele que; yogam—poder místico; prápya— 
obtendo; jagau-—ensinou; sma-—no passado; sai-—seis; sarnhitãh-—des- 
crições; pracyasâmnâm-—dos versos Pra ma do Sama Veda; 
vai—na verdade; nipah—Nipa; hi—na verdade; udgrayudhah—Ud- 
grayudha; tatah—dele; tasya—seu; ksemyah—Ksemya; suvirah— 
Suvira; atha—em seguida; suvirasya—de Suvira; ripuñjayah—um 
filho chamado Ripufijaya. 


TRADUÇÃO 
De Supãréva veio um filho chamado Sumati, de Sumati veio San- 
natimán, e de Sannatiman veio Krti, que por intermédio de Brahmã 
alcançou o poder místico e que ensinou os seis sarnhitãs dos versos 
Ргасуаѕата do Sama Veda. O filho de Krti foi Nipa; o filho de 
Nipa, Udgráyudha; o filho de Udgráyudha, Ksemya; o filho de Ksemya, 
Suvira; e o filho de Suvira, Ripufijaya. 





VERSO 30 
a weed A ass | 
aama ia: mera ag: lol 
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tato bahuratho nâma 
purumidho *prajo 'bhavat 
nalinyàm ajamidhasya 
nilah sântis tu tat-sutah 


tatah—dele (Ripuñjaya); bahurathah—Bahuratha; nama—chama 
do; purumidhah—Purumidha, o irmão mais novo de Dvimidha; 
aprajah—sem filho; abhavat—tornou-se; nalinyam-— através de Na. 
lini; ajamidhasya—de Ajamidha; nilah—Nila; santih—Sànti; tu— 
então; tai-sutah—o filho'de Nila. 


TRADUÇÃO 
aya veio um filho chamado Bahuratha. Purumidha não 
teve filhos. Com sua esposa conhecida como Nalini 
um filho chamado Nila, e'o filho de Nila foi Santi. 





midha teve 








MANR: RAS | 
RATA qaptruzamq: 11 
a ño fa: da ңип: | 
aaa: Y A aa cao fé 113211 
Rama A aa: 
E MIE] 


santeh susantis tat-putrah 
purujo "rkas tato 'bhavat 

bharmyásvas tanayas tasya 
pancásan mudgaladayah 


yavinaro brhadvisvah 
kampillah sañjayah sutah 

bharmyásvah praha putrá me 
pañcánam raksanaya hi 





visayanam alam ime 
iti pafincala-samjnitah 


a 
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mudgalad brahma-nirvritam 
gotram maudgalya-samjnitam 


santeh—de Santi; susantih—Suñanti; tat-putrah—seu filho; puru: 
jah—Puruja; arkah—Arka; tatah—dele; abhavat—gerado;'«bhar 
myasvah—Bharmyasva; tanayah—filho; tasya—dele; pañca—cinco' 
filhos; âsan—eram; mudgala-âdayah—encabeçados por Mudgala; 
yavinarah—Y avinara; brhadvisvah-—Brhadvisvay kampillah—Kampil- 
la; sarijayah—Sanijaya; sutah—filhos; bharmyasvah—Bharmyasva; 
prüha—disse; putrah—filhos; me—meus; pañcanam—dos cinco; 
raksanaya—para protecáo; hi—na verdade; visayanam—dos diferen- 
tes Estados; alam—competentes; ¡me—todos eles; iti—assim; pañ 
cala—Pañcala; samjñitah—designados; mudgalat—de Mudgala; 
brahma-nirvrttam—consistindo em bráhmanas; gotram—a dinastia; 
maudgalya—Maudgalya; samjñitam—assim designada. 




















O filho de Santi foi Susânti, o filho de Susânti foi Puruja, e o 
filho de Puruja foi Arka. De Arka veio Bharmyásva, e de Bhar- 
myasva vieram cinco filhos — Mudgala, Yavinara, Brhadvisva, 
Kampilla e Safijaya. Bharmyasva pediu aos seus filhos: “Ó meus 
filhos, por favor, encarregai-vos dos meus cinco is tendes 
plena competência para isso.” Portanto, seus с ficaram 
conhecidos como Pancálas. De Mudgala surgiu uma dinastia de 
brâhmanas conhecida como Maudgalya. 















VERSO 34 


fig gas area Rig: gaga | 
AAA 9197699191 113911 


mithunam mudgalad bharmyad 
divodásah pumün abhüt 

ahalyà kanyakü yasyam 
Satànandas tu gautamat 





mithunam-—gêmeos, um menino e uma menina; mudgalat-—de 
Mudgala; bhãrmyat—o filho de Bharmyásva; divodasah-—Divodasa; 
pumün—o menino; abhüt—gerado; ahalya—Ahalyà; kanyakü-—a 
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menina; yasyâm-—através de quem; Satanandah—Satánanda; tu— 
na verdade; gautamaãt-—gerado pelo seu esposo, Gautama. 


TRADUÇÃO 
Mudgala, o filho de Bharmyásva, teve gêmeos, um menino e uma 
menina. O filho chamava-se Divodasa, e a filha chamava-se Ahalya. 
Do ventre de Ahalyã, através do sêmen de seu esposo, Gautama, 
surgiu um filho chamado Satânanda. 


VERSO 35 


тер нег: at чай: | 
aaa ница. Ёз | 
as dp fe qaem qul 


tasya satyadhrtih putro 
dhanur-veda-visàradah 

saradvams tat-suto yasmãd 
urvasi-darsanãt kila 

sara-stambe 'patad reto 
mithunarn tad abhüc chubham 


tasya—dele (Satánanda); satyadhrtih—Satyadhrti; putrah-—um 
filho; dhanuh-veda-visãradah-—-muito hábil na arté-de manobrar 
arco e flecha; saradvan—Saradvan; tat-sutah—o filho de Satyadhrti; 
yasmüt—de quem; urvasi-darsanat—pelo simples fato de ver a re- 
sidente celestial Urvasi; kila—na verdade; sara-stambe—numa tou 
ceira de grama sara; apatat—caiu; retah—sémen; mithunam—um 


menino e uma, menina; taf .abhüt—nasceram; subham-—muito aus- 
piciosos. 











TRADUÇÃO 
O filho de Satânanda foi Satyadhrti, que era hábil na arte de ma- 
nobrar arco e flecha, e o filho de Satyadhrti foi Saradvàn. Ao depa- 
rar com Urvasi, Saradván ejaculou, e seu sêmen caiu numa touceira 
de grama sara. Desse sêmen nasceram dois bebês auspiciosíssimos, 
um menino é uma menina. 


Verso 36] A dinastia de Bharata 


жч: фа: аат ч Ячетача 949 11381 


tad drstvá krpayagrhnac 
chántanur mrgayám caran 

krpah kumarah kanya ca 
drona-patny abhavat krpi 


tat—aquele menino e menina gémeos; drstvà—vendo; krpaya—por 
compaixáo; agrhnat—levou; Santanuh—o rei Sàntanu; mrgayam— 
enquanto caçava na floresta; caran—vagando daquela maneira; 
krpah—Krpa; kumārah—o menino; kanyā—a menina; ca—também; 
drona-patni—a esposa de Dronàcàrya; abhavat—tornou-se; krpī—cha- 
mada Krpi 


TRADUÇÃO 
Quando saíra numa jornada para caçar, Mahárája 
o menino e a menina deitados na floresta, e por compaixão, levou-os 
para casa. Conseqiientemente, o menino ficou conhecido como Krpa, 
e a menina foi chamada Krpi. Mais tarde, Krpi tornou-se a esposa 
de Dronácárya. 





Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Vigésimo Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “A dinastia de Bharata”. 








CAPÍTULO VINTE E DOIS 


Os descendentes de Ajamidha 


Este capítulo descreve os descendentes de Divodàsa. Também des- 
creve Jarásandha, que pertencia à dinastia Rksa, bem como Duryo- 
dhana, Arjuna e outros. 

O filho de Divodasa foi Mitrayu, que teve quatro filhos, na seguinte 
ordem: Cyavana, Sudása, Sahadeva e Somaka. Somaka teve cem 
filhos, o mais novo dos quais foi Prsata, de quem nasceu Drupada. 
A filha de Drupada foi Draupadi, e seus filhos eram encabeçados 
por Dhrstadyumna. O filho de Dhrstadyumna foi Dhrstaketu 

Outro filho de Ajamidha chamava-se Rksa. De Rksa veio um filho 
chamado Samvarana, e de Samvarana veio Kuru, O rei de Kurukse- 
tra. Kuru teve quatro filhos — Pariksi, Sudhanu, Jahnu e Nisadha. 
Entre os descendentes da dinastia de Sudhanu estavam Suhotra, 
Cyavana, Krti e Uparicara Vasu, Os filhos de Uparicara Vasu, in- 
cluindo Brhadratha, Kusâmba, Matsya, Pratyagra e Cedipa, torna- 
ram-se reis do Estado de' Cedi. Na dinastia de Brhadratha vieram 
Kusagra, Rsabha, Satyahita, Puspavàn e Jahu, e Brhadratha gerou 
no ventre de outra esposa Jarásandha, e depois dele apareceram 
Sahadeva, Somáàpi e Srutasrava. Pariksi, o filho de Kuru, náo teve 
filhos. Entre os descendentes de Jahnu estavam Suratha, Vidúratha, 
Sarvabhauma, Jayasena, Rádhika, Ayutayu, Akrodhana, Devatithi, 
Rksa, Dilipa e Pratipa. 

Os filhos de Pratipa foram Devápi, Santanu e Báhlika. Quando 
Devapi retirou-se para a floresta, seu irmáo mais novo, Sàntanu, 
tornou-se o rei. Visto que Sântanu, sendo mais novo, não era à pessoa 
indicada para ocupar O trono, ele acabou desrespeitando seu irmão 
mais velho. Consequentemente, não choveu por doze anos. Seguindo 
a instrução dos brãhmanas, Santanu estava pronto a devolver o reino 
а Юеуарі, porém, através de uma intriga tecida pelo ministro de 
ntanu, Devâpi não estava em condições de tornar-se rei. Portanto, 
Sántanu reassumiu o controle do reino, e durante o seu regime caiu 
a devida chuva. Através do poder místico, Devápi ainda vive na 
aldeia conhecida como Kalãpa-grâma. Nesta Kali-yuga, quando os 
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descendentes de Soma conhecidos como: eandra-varisa (a dinastia 
lunar) morrerem, Devàpi, no comeco da Satya-yuga, restabelecerá 
a dinastia da Lua. A esposa de Santanu chamada Garigà deu à luz 
Bhisma, uma das doze autoridades. Dois filhos chamados Citrángada 
e Vicitravirya também nasceram do ventre de Satyavati através do 
sêmen de Santanu, e Vyasadeva nasceu de Satyavati através do sêmen 
de Parásara. Vyásadeva narrou a seu filho Sukadeva a história do 
Bhagavatam. Através do ventre das duas esposas e da criada de Vici- 
travir Vyásadeva gerou Dhrtarástra, Pándu e Vidura. 

Dhrtarástra teve cem filhos, encabecados por Duryodhana, e uma 
filha chamada Duhsala. Pàndu teve cinco filhos, encabegados por 
Yudhisthira, e cada um deles teve um filho.com Draupadi. Os nomes 
desses filhos de Draupadi eram Prativindhya, Srutasena, Srutakirti, 
Satânika e Srutakarmã, Além desses cinco filhos, os Pandavas tive- 
ram com outras esposas muitos outros filhos, tais como Devaka, 
Ghatotkaca, Sarvagata, Suhotra, Naramitra, Iravan, Babhruvahana 
e Abhimanyu. De Abhimanyu, nasceu Mahárája Pariksit, e Maha. 
гаја Pariksit teve quatro filhos — Janamej Srutasena, Bhimasena 
e Ugrasena. 

A seguir, Sukadeva Gosvâmi descreve os futuros filhos da família 
Pàndu. De Janamejaya, disse ele, viria um filho chamado Satânika, 
ena dinastia apareceriam depois Sahasránika, A$vamedhaja, Asima- 
krsna, Nemicakra, Citraratha, Suciratha, Vrstiman, Susena, Sunitha, 
Nrcaksu, Sukhinala, Pariplava, Sunaya, Medhavi, Nrpanjaya, Dúrva, 
Timi, Brhadratha, Sudasa, Satanika, Durdamana, Mahinara, Dan- 
dapáni, Nimi e Ksemaka. 

Sukadeva Gosvâmi predisse então quais seriam os reis da magadha- 
variisa, ou dinastia Mágadha. Sahadeva, o filho:de Jarásandha, ge- 
raria Marjári, e dele viria Sruta$ravà. Subseqüentemente nasceriam 
na dinastia, Yutayu, Niramitra, Sunaksatra, Brhatsena, Karmajit; 
Sutañjaya, Vipra, Suci, Ksema, Suvrata, Dharmasütra, Sama, Dyu- 
matsena, Sumati, Subala, Sunitha, Satyajit, Visvajit e Ripuñja 












































VERSO 1 
afim sao 
атая Ватина! a | 
ER: EIS AAA Tea) 9 l 
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srrsuka uvaca 
mitrayus ca divodasac 
cyavanas tat-suto nrpa 
sudasah sahadevo "tha 
somako jantu-janmakrt 





&ri-Sukah: uvàca— Sri Sukadeva Gosvàmi. disse; mitrayuh--Mi- 
trayu; ca—e; divodasãt--nasceu de Divodãsa; cvavanah—Cyavani 
tat-sutah—o filho de Mitrayu; nrpa—ó rei; sudasah—Sudása; sahade- 
vah—Sahadeva; atha—em seguida; somakah—Somaka; jantu-janma: 
krt—o pai de Jantu. 








TRADUÇÃO 
ukadeva Gosvâmi disse: О rei, o filho de Divodasa foi Mitráyu, 
e de Mitráyu vieram quatro filhos, chamados Cyavana, Sudása, 
Sahadeva e Somaka. Somaka foi o pai de Jantu. 








VERSO 2 


qe чача at tara gqa: ga: | 
a чата 2ч sq RAR 


tasya putra-Satam tesam 
yaviyán prsatah sutah 

sa tasmád drupado jajne 
sarva-sampat-samanvitah 


tasya—dele (Somaka); putra-Satam—cem filhos; tesam—de todos 
eles; yaviyan—o mais novo; prsatah-—Prsata; sutah—o filho; sah— 
ele; tasmat—dele (Prsata); drupadah—Drupada; jajñe—nasceu: 
sampat—com todas as opuléncias; samanvitah—decorado. 





rva- 


TRADUÇÃO 
Somaka teve cem filhos, 0 mais novo dos quais foi Prsata. De 
Prsata nasceu o rei Drupada, que era sumamente opulento. 





VERSO 3 


ача Жї ы элия: gm | 
чтит раіна: quare 1131! 
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drupadàd draupadi tasya 
dhrstadyumnadayah sutah 

dhrstadyumnàd dhrstaketur 
bharmyah pañcalaká ime 


drupadat—de Drupada; draupadi—Draupadi, a famosa esposa 
dos Pándavas; tasya—dele (Drupada); dhrstadyumna-adayah—en- 
cabeçados por Dhrstadyumna; sutah—filhos; dhrstadyumnat—de 
Dhrstadyumna; dhrstaketuh—o filho chamado Dhrstaketu; bhár- 
myah—todos descendentes de Bharmya: añcalakah—eles sáo co- 
nhecidos como os Páficálakas; ime—todos e: 








TRADUÇÃO 
De Maháràja Drupada, nasceu Draupadi. Маһагаўа Drupada 
também teve muitos filhos, encabeçados por in De 
Dhrstadyumna veio um jo chamado Dhrstaketu. 
sonalidades são conhecidas como descendentes de Bharmyas 
como a dinastia de Paúcila. ў 









VERSOS 4—5 


еа Чең 989: rea: | 
aa aaa зе: Werl dl 
O GO sQ: mm: | 
GARA reis 94: SIM 


yo 'jamidha-suto hy anya 
rksah samvaranas tatah 
tapatyam sürya-kanyayam 
kuruksetra-patih kuruh 


pariksih sudhanur jahnur 
nisadhas ca kuroh sutah 

suhotro "bhüt sudhanusas 
cyavano: "tha tatah-krtr 
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yah—o qual; ajamidha-sutah—foi um filho nascido de Aj 

hi—na verdade; anyah—outro; rksah—Rksa; samvaranah—* 

rana; tatah—dele (Rksa); tapatyam—Tapati; sürya-kanyayam—no 
ventre da filha do deus do Sol; kuruksetra-patih—o rei de Kurukse- 
tra; kuruh—kKuru nasceu; partksih sudhanuh jahnuh nisadhah ca— 
Pariksi, Sudhanu, Jahnu e Nisadha; kuroh—de Kuru; sutah—os 
filhos; suhotrah—Suhotra; abhat-—nasceu; sudhanusah—de Sudha- 
nu; cyavanah—Cyavana; atha—de Suhotra; tatah—dele (Cyavana); 
krti—um filho chamado Krti: 


TRADUÇÃO 
Outro filho dé Ajamidha era conhecido como Rksa. De Rksa 
veio um filho chamado Samvarana, e de Samvarana, através do 
ventre de sua esposa, Tapati, a filha do deus do Sol, veio Kuru, 0 
rei de Kuruksetra. Kuru teve quatro filhos — Pariksi, Sudhanu, 
Jahnu e Nisadha. De Sudhanu, nasceu Suhotra, e de Suhotra, Cya- 
vana. De Cyavana, nasceu Krti. 


VERSO 6 
again segugaraa: 
aerea feat ARA 


vasus tasyoparicaro 
brhadratha-mukhas tatah 

kusamba-. matsya- pratyagra- 
cedipadyas ca cedipah 





vasuh—um filho chamado Vasu; tasya—dele (Krti); uparicarah— 
o sobrenome de Vasu; brhadratha-mukhãh-—encabeçados por Brha- 
dratha; tatah—dele (Vasu); kusamba—Ku$sàmba; matsya—Matsya; 
pratyagra—Pratyagra; cedipa-adyah—Cedipa e outros; ca—também; 
cedi-pah—todos eles tornaram-se governantes do Estado de Cedi. 


TRADUCAO 
O filho de Krti foi Uparicara Vasu, e entre os filhos deste, enca- 
becados por Brhadratha, estavam Kusamba, Matsya, Pratyagra e 
Cedipa. Todos os filhos de Uparicara Vasu tornaram-se governantes 
do Estado de Cedi. 
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VE 





O 7 


TEA AMENA «1: d 
яй яе чеі децата эп: 11 і 


brhadrathat kusagro 'bhúd 
rsabhas tasya tat-sutah 

Jajñe satyahito 'patyam 
puspaváms tat-suto jahuh 


brhadrathat—de Brhadratha; kusagrah—Kuságra; abhat—nasceu 
um filho; rsabhah-—Rsabha; tasya-—dele (Kusâgra); tat-sutah—seu 
(de Rsabha) filho; jajrie—nasceu; satyahitah--Satyahita; apatyam- 
progénie; puspavün— Puspavàn; tat-sutah—seu (de Puspavàn) filho; 
Jahuh—Jahu. 








TRADUÇÃO 

De Brhadratha, nasceu Kusagra; de Kuságra, Rsabha; e de Rsabha, 
& ita. O filho de Satyahita foi Puspavàn, e o filho de Puspavàn 
foi Jahu. 








VERSO 8 
ITEM aaa an | 
A qun RR a RAR | 
A] 


anyasyam api bharyayam 
sakale dve brhadrathat 

ye mátra bahir utsrste 
jarayã câbhisandhite 

Jiva jiveti kridantya 
jarasandho "bhavat sutah 


anyasyâm-—em outra; api—também; bharyayam-—esposa; sakale— 
partes; dve—duas; brhadrathat—de Brhadratha; ye—aquelas duas 
partes; mátra—pela máe; bahih utsrste—devido á rejeição; jaraya-— 
pela demónia chamada Jará; ca—e; abhisandhite—quando elas foram 
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justapostas; jiva jiva iti—ó entidade viva, vive; kridantyãa-—brincan- 
do dessa maneira; jarâsandhah—Jarasandha; abhavat-—foi gerado; 
sutah—um filho. 


TRADUÇÃO 
Através do ventre de outra esposa, Brhadratha gerou duas meta- 
des de um filho. Ao ver aquelas duas metades, a mãe re, 
mais tarde, porém, a demônia chamada Jarã, brincando, juntou-as 
e disse: * Assim, nasceu o filho chamado Jarásandha. 








VERSO 9 


q RA AMAS 
чёйҥчтөйзүч, Gu ата mE 
tatas ca sahadevo 'bhüt 

somüpir yac chrutasravah 


pariksir anapatyo 'bhüt 
suratho nüma jàhnavah 





tatah ca—e dele (Jarásandha); sahadevah—Sahadeva; abhiit-— 
nasceu; somapih—Somaápi; yat—dele (Somápi); $rutasravah—um 
filho chamado Srutasrava; pariksih—o filho de Kuru chamado Pa- 
riksi; anapatyah—sem nenhum filhio; abhüt—tornou-se; surathah— 


Suratha; nàma—chamado; jahnavah—era o filho de Jahnu. 





TRADUÇÃO 
De Jarâsandha veio um filho chamado Sahadeva; de Sahadeva, 
Somapi; e de Somápi, Srutasrava. O filho de Kuru chamado Parik- 
si não teve filhos, mas o filho de Kuru chamado Jahnu teve um filho 
chamado Suratha. 


VERSO 10 
a aa as | 
aa ISS 112 °l! 


tato vidürathas tasmüt 
sarvabhaumas tato "bhavat 
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jayasenas tat-tanayo 
rüdhiko “to "yutayv abhüt 


tatah—dele (Suratha); vidürathah—um filho chamado Vidüratha; 
tasmãt—dele (Viduratha); sarvabhaumah—um filho chamado Sarva 
bhauma; /atah—dele (Sàrvabhauma); abhavat—nasceu; jayasenah — 
Jayasena; tat-tanayah-=o filho de Jayasena; ráadhikah—Rádhika; 
atah—e dele (Rádhika); ayutàyuh-—Ayutàyu; abhüt—nasceu. 


TRADUÇÃO 
De Suratha veio um filho chamado Vidúratha, de quem nasceu 
Sarvabhauma. De Sarvabhauma veio Jayasena; de Jayasena, Radhika; 
e de Rádhika, Ayutáyu. 


VERSO 11 


TARRAA IAEA q | 
LAA RAAS ATA 112911 


tatas cakrodhanas tasmad 
devátithir amusya ca 

rksas tasya dilipo. 'bhüt 
pratipas tasya câtmajah 


tatah—dele (Ayutáyu); ca—e; akrodhanah-—um. filho chamado 
Akrodhana; tasmãt-—dele (Akrodhana); devárithih-—um filho cha- 
mado -Devatithi;: amusya—dele (Devatithi); ca—também; rksah— 
Rksa; tasya—dele (Rksa); dilipah—um filho chamado Dilipa; 
abhüt—nasceu; pratipah—Pratipa; tasya—dele (Dilipa); ca—e; atma- 
jah—o filho. 





De Ayutāyu veio um filho chamado Akrodhana, cujo filho foi 
Devatithi. O filho de Devatithi foi Rksa, o filho de Rksa foi Dilipa, 
eo filho de Dilipa foi Pratipa. 
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A a E EN: | 
Rar en aña a ята: 119511 
AAA A A | 
¿dai añ айн 9: 14 


s 2-13 








devapih ntanus tasya 
bühlika iti càtmajah 

pitr-rajyam parityajya 
devüpis tu vanam gatah 


abhavac chântani raja 
prañ mahabhisa-samjñitah 
yam yam karübhyam sprsati 
jirnam yauvanam eti sal 


devapih—Devapi; Santanuh—Santanu; tasya—dele (Pratipa); bah- 
likah—Báhlika; iti-—assim; ca—também; àtma-jah-—os filhos; pitr- 
rajyam—a propriedade paterna, o reino; parityajya—rejeitando; 
devapih—Devapi, o mais velho; tu—na verdade; vanam-—para a flo- 
resta; gatah—partiu; abhavat—erà; sántanuh—Santanu; raja—o rei; 
prak—antes; mahabhisa—Mahábhisa; samjñitah—muito célebre; 
yam yam-—todo aquele que; karabhyam-—com suas mãos; sprsati— 
tocava; jirnam—embora bem velhinho; yauvanam-— juventude; eti— 
alcançava; sah-—ele. 





TRADUÇÃO 

Os filhos de Pratipa foram Devapi, Santanu e Bahlika. Devàpi 
deixou o reino de seu pai e foi para a floresta, e portanto Santanu 
tornou-se o rei. Sântanu, que em seu nascimento anterior era conhe- 
cido como Mahabhisa, tinha a habilidade de transformar em juven- 
tude a velhice de qualquer pessoa pelo simples fato de tocar a pessoa 
com suas mãos. 

VERSOS 14-15 


aaa ravra spur t Sem: 
яш zu ze uu uer fa: 1291 
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amante  qñrarnmaaw | 
A o co MIA 


santim apnoti caivagryam 
Kkarmaná tena Santanuh 

samã dvadasa tad-rajye 
na vavarsa yadà vibhuh 


santanur brahmanair uktah 
parivettàyam agrabhuk 

гајуат dehy agrajàyasu 
pura-rüstra-vivrddhaye 


Santim—juventude para obter gozo:dos sentidos; apnoti—a pessoa 
consegue; ca—também; eva- 





na verdade; agryam—principalmente; 
karmanã-—pelo toque de sua mão; tena—-devido a isto; Santanuh 
conhecido como Santanu; samah—anos; dvádasa—doze; tat-rajye 
em.seu reino; na—náo; vavarsa—era enviada chuva; yadá—quando; 
vibhuh—-o controlador da chuva, a saber, o rei dos céus, Indra; san- 
tanuh—Santanu; bráhmanaih—pelos brahmanas eruditos; uktah— 
quando; aconselhado; parivettà—errado por ser um usurpador; 
ayam-—disto; .agra-bhuk—-desfrutando apesar de o teu irmão mais 
velho estar presente; rãjyam—o reino; dehi—-dá; agrajaya—ao teu 
irmão mais velho; àsu—imediatamente; pura-rástra—do teu lar e 
do reino; vivrddhaye—para. a elevação. 














TRADUCAO 
Porque pelo simples toque de sua máo o rei era capaz de fazer 
todos felizes através do gozo dos sentidos, seu nome foi Santanu. 
o havia doze anos, certa vez, o rei consul- 
tou seus sábios conselheiros bramínicos, e eles disseram: “*Cometeste 
o erro de desfrutar da propriedade do teu irmão mais velho. Para 
a elevação do teu reino e lar, deves devolver o reino;a ele,” 


Como não chovia non 











SIGNIFICADO 
Ninguém pode agir como soberano ou executar um agnihotra-yajfia 
na presença de seu irmão mais velho, pois caso contrário a pessoa 
torna-se um usurpador, conhecido como parivetta. 
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y 
ташчы a HIS | 
ағара PR Fra 112611 
as à am q 994 # | 
AAA AA: 11911 


evam ukto dvijair jyestham 
chandayam àsa so 'bravit 

tan-mantri-prahitair viprair 
vedad vibhramsito girà 





ERSOS 16 —17 


veda-vâdativadan vai 
tada devo vavarsa ha 

devâpir yogam àsthàya 
kalüpa-gràmam àsritah 


evam-— assim (como acima mencionado); uktah-—sendo aconselha- 
do; dvijaih—pelos brahmanas; jyestham—ao seu irmão mais velho, 
Devapi; chandayâm asa—pediu que se encarregasse do reino; sah— 
ele (Devàpi); abravit—disse; tat-mantri—pelo ministro de Sántanu; 
prahitaih—instigados; viprailt—pelos brühmanas; vedàt—dos prin 





cípios dos Vedas; vibhrarüsitah-—caído; gira—com essas palavras; 
veda-vada-ativadan—palavras que blasfemam os preceitos védicos; 
vai—na verdade; tada—naquele momento; devah—o semideus; va- 
varsa—derramou chuva; ha—no passado; devapih—Devapi; yogam 
astháya—aceitandoo processo de yoga mistica; kalapa-grâmam-—a 
aldeia conhecida como Kalápa;-asritah-—refugiou-se em (e .nela.vive 
até agora). 
TRADUÇÃO ; 

Quando os brühmanas proferiram esse veredicto, Maharaja Santanu 
foi para a floresta e pediu que seu irmão mais velho, Devápi, se-en- 
carregasse do reino, pois é dever do rei manter seus súditos. Anterior- 
mente, entretanto, o ministro de Santanu, Asvavãra, instigara alguns 
brühmanas a induzir Devàpi a transgredir os preceitos védicos e com 
isto torná-lo indigno de assumir oposto de governante. Os brâhma- 
nas fizeram Devápi desviar-se do caminho dos princípios védicos, e 
portanto, quando solicitado por Santanu, ele não concordou em 
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aceitar o posto de governante, Ao contrário, blasfemou os princí 
s védicos e por isso tornou-se um caído, Nessas circunstâncias, 
Santanu voltou a ser o rei, e Indra, estando satisfeito, derramou 
chuva. Devàpi mais tarde adotou o caminho da yoga mística para 
controlar sua mente e sentidos e foi até a aldeia chamada Kalápa- 
grama, onde ainda vive. 








у 





SOS 18 — 19 

A | 
rg ec farra: cn 
A ATT A a | 
Aqua A wemmme: mf пл 


soma-vamse kalau naste 
krtüdau sthüpayisyati 

báhlikàt somadatto 'bhüd 
bhürir bhürisravas tatah 


salas ca sântanor âsid 
gangayüm bhisma âtmavan 

sarva-dharma-vidàm srestho 
mahà-bhügavatah kavih 


soma-varise—quando a dinastia do deus da Lua; kalau-—-nesta 
era de Kali; naste—extinguindo-se; krta-adau—no começo da próxi- 
ma Satya-yuga; sthapayisyati—restabelecerá; bahlikat—de Baáhlika; 
somadattah—Somadatta; abhüt—gerado; bhürih—Bhüri; bhürisra- 
vah-—Bhiúrisrava; tatah-—em seguida; salah ca—um filho chamado 
Sala; Santanoh—de Santanu; dsit—gerado; gangayam—no ventre 
de Ganga, a esposa de Santanu; bhismah-um filho chamado Bhisma; 
atmavan—auto-realizado; sarva-dharma-vidam-—de todas as pessoas 
religiosas; $resthah—a melhor; maha-bhagavatah—um devoto elevado; 
kavihize um sábio erudito: 














Depois que a dinastia do deus da Lua extinguir-se nesta era de 
Kali, Devapi, no comeco da próxima Satya-yuga, restabelecerá neste 
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mundo a dinastia Soma. De Bahlika jo irmão de Santanu] veio um 
filho chamado Somadatta, que teve três filhos, chamados Bhüri, 
Bhürisravà e Sala. De Sântanu, através do ventre de sua esposa cha- 
mada Gaúgã, veio Bhisma, um sublime devoto auto-realizado e 
um sábio erudito. 


VERSO 20 


queria müsfi 3% а: 1 
agree or? Pra: 91: 140 


vira-yüthagranir yena 
rümo "pi yudhi tositah 
intanor dasa-kanyayam 
jajñe citrangadah sutah 


vira-yütha-agranih —Bhismadeva, 0'mais destacado de todos os 
guerreiros; yena—por quem; ramah api--mesmo Parasurâma, a en- 

rnação de Deus; yudhi—uma luta; tositah-—ficou satisfeito (quando 
foi derrotado por Bhismadeva); Santanoh—por intermédio de Sàn 
tanu; dása-kanyayüm—no ventre de Satyavati, que era conhecida 
como a filha de um Sidra; jajñe—nasceu; citrangadah—Citrangada; 
sutah—um filho. 


TRADUÇÃO 
Bhismadeva foi o mais destacado de todos os guerreiros. Quando 
derrotou o Senhor Parasurâma numa luta, o Senhor Parasurâma 
ficou muito satisfeito com ele. Através do sêmen de Santanu no 
ventre de Satyavafi, a filha de um pescador, nasceu Citrangada. 


SIGNIFICADO 

Satyavati era de fato a filha que Uparicara Vasu gerou no ventre 
de uma pescadora conhecida como Matsyagarbha. Mais tarde, Satya- 
vati foi criada por um pescador. 

A luta entre Parasurâma e Bhismadeva diz respeito às três filhas de 
Kasiraja — Ambika, Ambalika e Amba —, que foram raptadas á 
força por Bhismadeva quando este agia em prol de seu irmão Vicitra- 
virya. Ambã pensou que Bhismadeva ia casar-se com ela e ficou 
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apegada a:ele mas, Bhismadeva recusou desposá-la, pois assumira 
0 voto de brahmacarya. Ambà, portanto, foi ter com o mestre es- 
piritual militar. dé Bhismadeva, Parasurâma, que instruiu Bhisma a 
casar-se com ela. Bhismadeva recusou-se, e por conseguinte Paraéu- 
râma lutou com ele para forçá-lo a aceitar o casamento. Mas Para- 
Surama foi derrotado, e ficou satisfeito com Bhisma. 


у 





SOS 21—24 


Af пип Ётт ЕЧ: 1 
wert qme raça X: ел 115011 
A ESA | 
Rara Чета ята атт: 1! 441! 
wd gx mem oW gef Wü | 
Arda añora aa RAN 
rs AAA 9 | 
AAA OM 9а: 115811 


vicitraviryas$ cavarajo 
nâmnã citrângado hatah 

yasyam pardsaràt saksüd 
avatirno hareh kalà 


veda-gupto munih krsno. 
yato 'ham idam adhyagam 

hitvà sva-sisyan pailadin 
bhagaván badarayanah 


mahyarh putraya Santaya 
param guhyam idarh jagau 

vicitraviryo 'thovàha 
kāśīrāja-sute balāt 





svayarhvarãd upânite 
ambikambàlike ubhe 
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tayor asákta-hrdayo 
grhito yaksmanã mrtah 





vicitraviryah—Vicitravirya, o filho de Santanu; ca—e; avarajah— 
o irmão mais novo; nâmnã-—por um Gandharva chamado Citránga- 
da; citrângadah—Citratgada; hatah--foi morto; vasyam—no ventre 
de Satyavati antes do seu casamento com Sántanu; parasarat—pelo 
sêmen de Parásara Muni; saksat-—diretamente; ava/Trnah—encarnou; 
hareh—da Suprema Personalidade de Deus; kalã-—expansão; veda- 
guptah—o protetor dos Vedas; munih—o grande sábio; krsnah— 
Krsna Dvaipayana; yatah—com quem; aham-—eu (Sukadeva Go- 
svámi); idam—este (Srimad-Bhagavatam); adhyagam—estudeiexaus- 
tivamente; hitva—rejeitando; sva-Sisyan—seus discípulos; paila-adin— 
encabeçados por Paila; bhagavan—a encarnação do Senhor; badas 
rayanah-—Nyasadeva; mahyam-—a mim; putraya—um filho; Santâya— 
que era verdadeiramente controlado quanto: ao gozo dos sentidos; 
param—suprema; guhyam—a mais confidencial; idam— esta litera- 
tura védica (Srimad-Bhagavatam); :jagau—instruiu; vicitraviryah— 
Vicitravirya;- atha—em seguida; uvaha—desposou; kasirâja-sute— 
as filhas de Kasirája; balat—à força;-svayarnvarãt—davarena do 
svayamvara; upânite-—sendo: trazidas; ambika-ambálike--Ambika 
e Ambalika;-ubhe--ambas;' tayoh-—a elas; asakta--estando muito 
apegado; hrdayah—seu coração; grhitah—estando contaminado; 
yaksmanà—de tuberculose; mrtahi—morreu. 














TRADUÇÃO 

Citrángada, de quem. Vicitravirya era 0 irmão mais novo, foi 
morto por um Gandharva também chamado Citrangada. Satyavati, 
antes de seu casamento com Santanu, deu à luz-a autoridade má- 
xima nos Vedas, Vyásadeva, conhecido como Krsna Dvaipáyana, 
que foi gerado por Parásara Muni. De Vyasadeva, eu [Sukadeva 
Gosvàmi] nasci, e com ele estudei esse grande trabalho literário, o 
Srimad-Bhügavatam. A encarnação de Deus, Vedavyasa, rejeitou 
seus discípulos, encabegados por Paila, e instruiu-me o Srimad- 
Bhagavatam porque eu estava livre de todos os desejos materiais. 
Depois que Ambika e Ambalika, as duas filhas de Kasiraja, foram 
levadas à força, Vicitravirya casou-se com elas, porém, como estava 
muito apegado a essas duas esposas, ele teve um ataque cardíaco e 
morreu de tuberculose, 
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VERSO 25 


RR area: | 
qa a q a fi A Rull 


ksetre "prajasya vai bhrátur 
maátrokto badaráyanah 

dhrtarüstrarh ca pàndum ca 
viduram capy ajijanat 


ksetre—nas esposas e na criada; aprajasya-—de Vicitravirya, que 
não tinha prole; vai—na verdade; bhratuh—do itmáo; matra uktah— 
sendo ordenado pela máe; badarayanah—Vedavyasa; dhrtarástram— 
um filho chamado Dhrtarástra; ca—e; pandum-—um filho chamado 
Pandu; ca—também; viduram—um filho: chamado- Vidura; са 
também; api—na verdade; ajijanat—gerou. 





TRADUÇÃO 
Badaráyana, Sri Vyasadeva, seguindo a ordem de sua mãe, Satya- 
vati, gerou três filhos, dois através do ventre de Ambikã e Ambáli- 
ka, as duas esposas de seu irmão Vicitravirya, e o terceiro através 
da criada de Vicitravirya. Esses filhos foram Dhrtarástra, Pándu e 
Vidura. 





SIGNIFICADO 

Vicitravirya morreu de tuberculose, e suas esposas, Ambikà e Am- 
balika, não tinham progênie. Portanto, após a morte de Vicitravirya 
sua màe, Satyavati, que era também a màe de Vyasadeva, pediu 
que Vyasadeva gerasse filhos através das' esposas de Vicitravirya 
Naqueles dias, o irmão do esposo podia gerar filhos nó ventre de 
sua cunhada: Isto era conhecido como devarena sutotpatti. Se havia 
alguma interferéncia que impedia o esposo de gerar filhos, seu irmao 
podia gerá-los no ventre de sua cunhada. Esse devarena sutotpatti 
eos sacrifícios asvamedha e gomedha são proibidos na era de Kali 


asvamedharn gavülambham 
sannyasam pala-paitrkam 
devarena sutotpattim 
kalau pañca vivarjayet 
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“Nesta era de Kali, proíbem-se as cinco atividades seguintes: ofere- 
cer cavalos em sacrifício; oferecer vacas em sacrifício; aceitar a ordem 
de sannyãsa; fazer oblações de carne aos antepassados; e gerar filhos 
na esposa do irmão.” (Brahma-vaivarta Purâna). 


VERSO 26 


memi agger sg Чач 94 | 
ач ЧАП З 9:91 «ПЁ аҹ 118411 


вапаһагуат dhrtarastrasya 
jajrie putra-Satam nrpa 

tatra duryodhano jyestho 
duhsala capi kanyaká 


gandharyam—no ventre de Gándhári; dhrtarastrasya ade Dhrta- 
rástra; jajfie—nasceram; putra-satam-—cem filhos; nrpa—ó rei Parik- 
sit; tatra-=entre os filhos; duryodhanah-—o filho chamado Duryo- 
dhana; jyesthah—o mais velho; duhsala-— Duhsala; ca api—também; 
kanyaka—uma filha. 


TRADUÇÃO 
A esposa de Dhrtarástra, Gándhári, deu à luz cem filhos e uma 
filha, ó rei. O filho mais velho era Duryodhana, e a filha chamava- 


se Duhóala. 


VERSOS 27— 28 


яше: 
gat qa ren: gate frisa Mel 


sapân maithuna-ruddhasya 
pândoh kuntyâri maha-rathah 

jata dharmünilendrebhyo 
yudhisthira-mukhas trayah 














676 Srimad-Bhagavatam [Canto 9, Cap. 22 


nakulah sahadevas ca 
madryam násatya-dasrayoh 

draupadyám pañca pañcabhyah 
puirãs te pitaro “bhavan 


sapat—devido ao fato deter sido amaldiçoado; maithuna-rud- 
dhasya—que teve de abster-se de vida sexual; pandoh—de Pándu; 
kuntyâm—no ventre de Kunti; mahã-rathãh—grandes heróis; jatah— 
nasceram; dharma-—por intermédio de Maharajá Dharma, ou Dhar- 
ja; anila—por intermédio do semideus que controla o vento; 
indrebhyah—e por intermédio do semideusIndra, o controlador 
da chuva; yudhisthira—Y udhisthira; mukhah—encabecados por; 
trayah—t filhos (Yudhisthira, Bhima e Arjuna); nakulah—Na- 
Kula; sahadevah—Sahadeva; ca—também; madryám—no ventre de 
Madri; nasatya-dasrayoh—por intermédio de Nasatya e Dasra, os 
Asvini-kumáras; draupadyâm-—no ventre de Draupadi; pañca—cinco; 
pañcabhyah—dos cincoirmáos (Yudhisthira, Bhima, Arjuna, Nakula 
e«Sahadeva); putrah-—filhos; te—eles; pitarah— tios; abhavan—tor- 
naram-se. 














TRADUÇÃO 

Devido ao fato de ter sido amaldiçoado por um sábio, Pandu 
não pode envolver-se com vida sexual, e portanto seus t filhos 
Yudhisthira, Bhima e Arjuna foram gerados no ventre de sua espo- 
sas Kunti, por Dharmarája, pelo semideus que controla o vento, e 
pelo semideus que controla a chuva. A segunda esposa de Pàndu, 
Madri, deu à luz Nakula e Sahadeva, que foram gerados pelos dois 
A$vini-kumáras. Os cinco irmáos, encabecados por Yudhisthira, ge- 
raram cinco os através do ventre de Draupadi. Esses cinco filhos 
foram teus tios. 














VERSO 29 


Эбт fios: eat um 
ara dla (їй 


yudhisthirat prativindhyah 
Srutaseno vrkodaràt. 

arjunãc chrutakirtistu 
Satânikas tu nakulih 


Verso 31] Os descendentes de Ajamidha 677 


yudhisthirat—de Maharaja Yudhisthira; prativindhyah—um filho 
chamado Prativindhya; srutasengh—Srutaseria; vrkodarat—gerado 
por Bhima; arjunat—de Arjuna; srutakirtih—-um filho chamado Sru- 
takirti; tu—na verdade; satânikah—um filho chamado Satânika;tu-— 
na verdade; nakulih—de Nakula. 


TRADUÇÃO 
De Yudhisthira veio um filho chamado Prativindhya; de Bhima, 
um filho chamado Srutasena; de Arjuna, um filho chamado Sruta- 
kirti; e de Nakula, um filho chamado Satânika. 


VERSOS 30-31 


aa ga aut 
атаа ei gRs TARE RoN 
Mamaa mai aaa: | 
ata a a fa uid diti 


sahadeva-suto rajañ 
chrutakarma tathâpare 

yudhisthirát. tu pauravyám 
devako 'tha ghatotkacah 


bhimasenád dhidimbayam 
kàlyam sarvagatas tatah 

sahadevàt suhotram tu 
vijayasuta pàrvati 


sahadeva-sutah—o filho de Sahadeva; rajan—ó rei; srutakarmã-— 
Srutakarma; tatha—bem como; apare—outros; yudhisthirat—de Yu- 
dhisthira; tu—na verdade; pauravyâm--no ventre de Pauravi; deva- 
kah—um filho chamado Devaka; atha—bem como; ghatotkacah-— 
Ghatotkaca;: bhimasenat—de Bhimasena;: Aidimbayam--no ventre 
de Hidimba; kalyam—no ventre de Kali; sarvagatah—Sarvagata; 
tatah—em seguida; sahadevát—de Sahadeva; suhotram=Suhotra; 
tu—na verdade; vijaya— Vijayà; asuta—deu. à luz; párvati—a filha 
do rei dos Himalaias. 
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TRADUÇÃO 

Ó rei, o filho de Sahadeva foi Srutakarma. Ademais, Yudhisthira 
e seus irmáos geraram outros filhos em outras esposas. Yudhisthira 
gerou no ventre de Pauravi um filho chamado Devaka, e Bhimasena 
gerou um filho chamado Ghatotkaca através de sua esposa Hidim- 
bà e um filho chamado Sarvagata através de sua esposa Kali. Seme- 
lhantemente, através de sua esposa chamada Vijayá, que era a filha 
do rei das montanhas, Sahadeva teve um filho de nome Suhotra. 


VERSO 32 


amai aA m qund 
инеш À ami quema 
agaa: яйзїї «єчї: чөт: |1391! 


karenumatyam nakulo 
naramitram tathürjunah 

iravantam ulupyam vai 
sutàyüm babhruvühanam 

manipura-pateh so "pi 
tat-putrah putrika-sutah 


karenumatyam—na esposa chamada Karenumati; nakulah—Na- 
Kula; naramitram—um filho chamado Naramitra; tathã-—também; 
arjunah—Arjuna; irávantam—Iráván; ulupyam—no ventre da Náaga- 
Капуа chamadaUlupi; vai—na verdade; sutáyam—na filha; babhru- 
váhanam—um filho chamado Babhruvahana; manipura-pateh— 
do rei de Manipura; sah—ele; api—embora; tat-putrah—o filho de 
Arjuna; putrika-sutah—o filho de seu avó materno. 


TRADUCAO 
Através de sua esposa Karenumati, Nakula gerou um filho chama- 
do Naramitra. Semelhantemente, Arjuna gerou um filho chamado 
Iráván através de sua esposa conhecida como Ulupi, a filha das 
Nagas, e um filho chamado Babhruvahana através do ventre da prin- 
cesa de Manipura. Babhruváhana tornou-se filho adotivo do rei de 
Manipura. 
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SIGNIFICADO 

É bom que se saiba que Parvati é a filha do rei da antiqüíssima 
região montanhosa conhecida como o Estado de Manipura. Portan- 
to, há cinco mil anos, quando reinavam os Pandavas, Manipura 
existia juntamente com o seu rei. Por conseguinte, esse reino é um 
antigo e aristocrático reino vaisnava. Se esse reino for organizado 
como um Estado vaisnava, essa sua volta às origens será um grande 
sucesso porque faz cinco mil anos que esse Estado mantém sua iden- 
tidade. Se o espirito vaisnava-for revivido nele, ele será um lugar 
maravilhoso, de renome em todo o mundo. Os vaisnavas manipuris 
são muito famosos na sociedade vaisnava. Vrndavana e Nava- 
dvipa, existem muitos templos construidos pelo: rei de Manipura: 
Alguns de nossos devotos pertencem ao Estado de Manipura. Por- 
tanto, através do esforço conjunto dos devotos conscientes de Krsna, 
o movimento da consciência de Krsna pode ter boa acolhida no Es- 
tado de Manipura. 


Aaa dea a maT NRI 


tava tâtah subhadrāyām 
abhimanyur ajayata 

sarvátirathajid vira 
uttarayüm tato bhavün 


tava—teu; tatah—pai; subhadrayám—no ventre: de Subhadrà; 
abhimanyuh—Abhimanyu; ajayata—nasceu; sarva-atiratha-jit—um 
grande lutador que podia derrotar os atirathas; virah—um grande 
herói; uttarayam—no ventre de Uttarã; tatah—de Abhimanyu; bha- 
van—tu. 


TRADUÇÃO 
Meu querido rei Pariksit, teu pai, Abhimanyu, nasceu do ventre 
de Subhadrã, como filho de Arjuna. Ele derrotou todos osatirathas 
[aqueles que podiam enfrentar mil quadrigários]. Dele, através do 
ventre de Uttarà, a filha de Viradrája, tu nasceste. 
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RSO 34 


qaq еч їйлєп 
fd Usar rf ASA 13811 


pariksinesu kurusu 
drauner brahmastra-tejasã 
tva ca krsnanubhávena 
sajivo mocito 'ntakãt 


páriksinesu— por serem aniquilados na Guerra de Kuruksetra; kuru- 
$u-—0s: membros: da dinastia: Kuru, tais como Duryodhana; drau- 
neh—Agvattháma, o filho de Dronàcarya; brahmástra-tejasà—devido 
ao calor da brahmáüstra, uma arma nuclear; tvam ca—tu também; 
krsna-anubhavena—devido à misericórdia do Senhor Krsna; sajī- 
vah—com tua vida; mocitah—liberto; antakat—da morte. 





TRADUÇÃO 
Depois que a dinastia Kuru foi aniquilada na Guerra de Kuruksetra, 
também quase foste destruído pela brahmastra, a arma atômica dis- 
parada pelo filho de Dronãcârya, porém, por misericórdia da Suprema 
Personalidade de Deus, Krsna, escapaste. 


VERSO 35 


аай qum Sd | 
E EEN 


taveme tanayas táta 
уапатејауа-рӣгуакаһ 

Srutaseno bhimasena 
ugrasenas ca viryavün 


tava-teus; ime todos esses; tanayah-—filhos; tata--meu' queri- 
do rei Pariksit; janamejaya—Janamejaya; pürvakah—encabecados 
por; srutasenah—Srutasena; bhimasenah—Bhimasena; ugrasenah— 
Ugrasena; ca—também; viryaván-—todos'muito poderosos: 
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TRADUÇÃO 
Meu querido rei, teus quatro filhos — Janamejaya, Srutasena, 
Bhimasena e Ugrasena — são muito: poderosos. Janamejaya é o 
mais velho deles. 





VERSO 36 


amaral ARA MAR 
ачаа ачат а атаб anfa: aN 


јапатејауаѕ туйт viditvã 
taksakün nidhanam gatam 

sarpân vai sarpa-yagagnau 
sa-hosyati rusanvitah 


janamejayah—o filho mais velho; (vàm-—a teu respeito; viditvà—sa: 
bendo; taksakat—pela serpente Taksaka; nidhanam—morte; gatam— 
produzida; sarpàn—as serpentes; vai—na verdade; sarpa-yága-agnau— 
no fogo do sacrifício para matar todas as serpentes; sah-—ele (Jana. 
mejaya); hosyati—oferecerá como um sacrifício; rusã-anvitah—por 
estar muito irado. 





TRADUÇÃO 
Devido à tua morte trazida pela serpente Taksaka, teu filho Jana- 
mejaya ficará muito irado e realizará um sacrifício para matar todas 
as serpentes do mundo. 





VERSO 37 
a. quam. di TRTE 1 
aeri ia ren AÀ TANNIN 


kalaseyam purodháya 
turam turaga-medhasat 

samantãt prthivim sarvâm 
jitva yaksyati cadhvaraih 


kalaseyam—o filho de Kalasa; purodhaya—aceitando como sa- 
cerdote; turam—Tura; turaga-medhasat—ele será conhecido como 
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Turaga-medhasát (um realizador'de muitos sacrifícios de cavalos); 
samantat—incluindo toda: partes; prthivim—o mundo; sarvàm— 
em toda parte; Jitvà—conquistando; yaksyati—executará sacrificios; 
ca—e; adhvaraih—executando asvamedha-yajñas. 





TRADUÇÃO 
Rea conquistar o mundo todo e após aceitar Tura, o filho de Ka- 
, como seu sacerdote, Janamejaya realizará asvamedha-yajñas, 
será conhecido como Turaga-medhasát. 









VERSO 38 


= уя: A fi 21 1 
qq Para ача. еа 1311 


tasya putrah satüniko 
yajñavalkyát trayim pathan 

astra-¡ñanam kriya-jnanam 
saunakát param esyati 


tasya—de Janamejaya; putrah—o filho; satânikah-—Satânika; 
Yãjnavalkyãt—com o grande sábio conhecido como Yajnavalkya; 
trayim—os trés Vedas (Sama, Yajure Rg); pathan—estudando exaus- 
tivamente; astra-jhânam-=a arte: das manobras militares; kriyd- 


jñanam—a arte де realizar cerimônias ritualísticas; saunakât-—de 


Saunaka Rsi; param —conhecimento transcendental; esvati—alcançará. 


TRADUÇÃO 
O filho de Janamejaya conhecido como Satânika aprenderá com 
Үајйауаікуа 0 três Vedas e a arte de realizar cerimônias ritualísti- 
cas. Aprenderá também a arte militar com Krpacárya e a ciência 
transcendental com o sábio Saunaka. 


VERSO 39 


aaa: l 
are AAE gT: 113811 


Os descendentes de Ajamidha 


sahasrünikas tat-putras 
tatas caivasvamedhajah 

asimakrsnas tasyapi 
nemicakras tu tat-sutah 


sahasrânikah—Sahasrânika; tat-putrah—o filho de Satânika; ta- 
tah—dele (Sahasránika); ca—também; eva—na verdade; asvamedha- 


jah—A$vamedhaja; asimakrsnah—Asimakrsna; tasya—dele (A$va- 


medhaja); api—também; nemicakrah—Nemicakra; fu—na verdade; 
tat-sutah—seu filho. 


O filho de Satânika será Sahasrânika, e dele virá o filho chamado 
Asvamedhaja. De Asvamedhaja virá Asimakrsna, e seu filho será 
Nemicakra. 


VERSO 40 


Tri ga s treat 919 E | 
эжеге: ga: Neol 


gajahvaye hrte nadyà 
kausambyam sadhu vatsyati 
uktas tatas citrarathas 
tasmãe chucirathah sutah 


gajahvaye—na cidade de Hastinápura (Nova Déli); hrte—sendo 
inundada; nadyá—pelo rio; kausambyam—no lugar conhecido como 
Kausámbi; sadhu—devidamente; vatsyati—ali viverá; uktah—céle- 
bre; tatah—em seguida; citrarathah—Citraratha; tasmat—dele; Suci- 
rathah—Suciratha; sutah—o filho. 


TRADUÇÃO 
Quando a cidade de Hastinâpura [Nova Déli] for inundada pelo 
rio, Nemicakra viverá no lugar conhecido como Kausambi. Seu filho 
será célebre como Citraratha, e o filho de Citraratha será Suciratha. 
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VERSO 41 


q aia as af | 
ua añada guia: Met] 


tasmác ca vrstimáms tasya 
suseno “tha mahipatih 

sunithas tasya bhavitã 
nrcaksur yat sukhinalah 


tasmãt-—dele (Suciratha); ca—também; vrstimán—o filho conhe 
cido como Vrstimán; tasya—seu (filho); susenah—Susena; atha—em 
seguida; maht-patih—0 imperador de'todo o mundo; sunithah— 
Sunitha;: tasya—seu; bhavità—será; nrcaksuht—seu filho, Nrcaksu; 
yat—dele; sukhinalah—=Sukhinala. 


TRADUÇÃO 
De Suciratha virá o filho chamado Vrstiman, e seu filho, Susena, 
mperador de todo o mundo; O filho de Susena será Sunitha, 
seu filho será Nrcaksu, e de Nrcaksu virá um filho chamado Sukhinala. 








VERSO 42 


sa RRA SEINS 
TRAER ` zq ftafizaenrafoeafa 994 


pariplavah sutas tasmãn 
medhàvi sunayütmajah 

nrpanjayas tato dürvas 
timis tasmàj janisyati 





pariplavah—Pariplava; sutah—o filho; tasmat—dele (Pariplava); me- 
dhàvi—Medhàávi; sunaya-atmajah—o filho de Sunaya; nrpañjayah— 
Nrpañjaya; tatah—dele; dürvah—Dürva; timih—Timi; tasmat—dele; 
janisyati—nascérá. 








TRADUCAO 
O filho de Sukhinala será Pariplava, e seu filho será Sunaya. De 
Sunaya virá um filho chamado Medhavi; de Medhayi,: Nrpañjaya; 
de Nrpaüjaya, Dürva; e de Dürva, Timi. 


Verso 45] Os descendentes de Ajamidha 


VERSO 43 


fiarse gan: | 
Jara qiere má 118211 


timer brhadrathas tasmac 
chatanikah sudasajah 

Satanikad durdamanas 
tasyapatyam mahinarah 


timeh—de Timi; brhadrathah—Brhadratha; tasmat—dele (Brha- 
dratha); Satanikah—Satànika; sudüsa-jah—o filho de Sudása; $ata- 
nikai—de Satànika; durdamanah-—um filho chamado Durdamana; 
tasya apatyam—seu filho; mahinarah—Mahinara: 


TRADUÇÃO 
De Timi virá Brhadratha; de Brhadratha, Sudasa; e de Sudãsa, 
tânika. De Satânika virá Durdamana, e dele virá um filho chamado 
Mahinara. 





VERSOS 44-45 


qenie a afim qa: 
maa farda wafiq=pa; U89911 
Sa ser red dert eh Spot | 
эч TR AAA OA A an 


dandapanir nimis tasya 
ksemako bhavita yatah 

brahma-ksatrasya vai yonir 
varnso devarsi-satkrtah 


ksemakam prapva rajânam 
samstham prãpsyati vai kalau 
atha mügadha-rajano 
bhavino ye vadami te 
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dandapanih—Dandapani; nimih=Nimi; tasya—dele (Mahinara); 
ksemakah-—um filho chamado Ksemaka; bhavita—nascerá; yatah—de 
quem (Nimi); brahma-ksatrasya—de brahmanas e ksatriyas; vai— 
na verdade; yonih—a fonte; vamgah—a dinastia; deva-rsi-satkrtah— 
respeitada por grandes pessoas santas e semideuses; ksemakam_—o rei 
Ksemaka; prüpya—até este ponto; rajanam-—o monarca; samsthüm—o 
término deles; prapsyati—haverá; vaina. verdade; kalau—nesta 
Kali-yuga; atha-—em seguida; máagadha-rajanah—os reis na dinastia 
Magadha; bhavinah—o futuro; ye—todos aqueles que; vadami—ex 
plicarei; te—a ti 














TRADUÇÃO 
O filho de Mahinara será Dandapâni, cujo filho será Nimi, de 
quem nascerá o rei Ksemaka. Acabo de descrever-te a dinastia do 
deus da Lua, que é a fonte dos bráhmanas e dos ksatriyas e é adorada 
pelos semideuses e grandes santos. Nesta Kali-yuga, Ksemaka será 
o último monarca. Agora, descrever-te-ei a futura dinastia Mágadha. 
Por favor, escuta. 





VERSOS 46 — 48 


a a fiy: | 
st qareenii йч чеда: пев 
GUA: gr rs | 
a aaa A: IRA AAA гэп 
йз итеп чч: иет: | 
чнч анё: qa ña qa: 11941 


bhavità sahadevasya 
marjarir yac chrutasravah 

tato yutayus tasyüpi 
niramitro “tha tat-sutah 


sunaksatrah sunaksatrad 
brhatseno "tha karmajit 

tatah sutarjayad. viprah 
Sucis tasya bhavisyati 
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ksemo "tha suvratas tasmüd 
dharmasutrah samas tatah 

dyumatseno "tha sumatih 
subalo janità tatah 


bhavita—nascerá; sahadevasya—o filho de Sahadeva; márjárih— 
Marjari; yat—seu filho; srufasravdA—Srutasravà; tatah—dele; yu- 
tüyuh—Y utàyu; tasya--seu filho; api—também; niramitrah-—N; 
mitra; atha—em seguida; tat-sutah—seu filho; sunaksatrah—Suna- 
ksatra; sunaksatrat—de Sunaksatra; brhatsenah—Brhatsena; atha= 
dele; karmajit—Karmajit; tatah—dele; sutañjayat—de Sutañjaya; 
viprah—Nipra; Sucih—um filho chamado Suci; tasya—dele; bhavi- 
syati—nascerá; ksemah—um filho chamado Ksema; atha—em seguida; 
suvratah—um filho chamado Suvrata; tasmát—dele; dharmasütrah— 
Dharmasútra; samah—Sama; tatah—dele; dyumatsenah—Dyumat- 
sena; atha—em seguida; sumatih—Sumati; subalah—Subala; jani- 
tü—nascerá; tatah—depois. 


Sahadeva, o filho de Jarásandha, terá um filho chamado Mārjāri. 
De Marjari virá Srutasrava; de Srutasrava, Yutayu; e de Yutáyu, 
Niramitra. O filho de Niramitra será Sunaksatra, de Sunaksatra virá 
Brhatsena, e de Brhatsena, Karmajit. O filho de Karmajit será Su- 
tañjaya, o filho de Sutañijaya será Vipra, e seu filho será Suci. O filho de 
Suci será Ksema, o filho de Ksema será Suvrata, e o filho de Suvrata 
será Dharmasütra. De Dharmasütra virá Sama; de Sama, Dyumatsena; 
de Dyumatsena, Sumati; e de Sumati, Subala. 


VERSO 49 


maña ña aa gaa: | 
UAT EN: ERT 19911 


sunithah satyajid atha 


visvajid yad ripuñijayah 
barhadrathas ca bhúpala 
bhavyah sahasra-vatsaram 
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sunithah—de Subala virá Sunitha; setyajit—Satyajit; atha—dele; 
visvajit—de Visvajit; yat—de quem; ripuñijayah—Ripuñjaya; barha- 
drathüh—todos na linha de Brhadratha; ca—também; bhúpalah— 
todos esses reis; bhavyah—nasceráo; sahasra-vatsaram—por mil 
anos contínuos. 





De Subala virá Sunitha; de Sunitha, Satyajit; de Satyajit, Visvaji 
e de Visvajit, Ripunjaya. Todas essas personalidades pertencerão à 
dinastia de Brhadratha, que governará o mundo por mil anos. 





SIGNIFICADO. 
Esta é a história de uma monarquia! que começou com Jarasandha 
e continua por mil anos, à medida que os reis acima mencionados 
aparecem na superfície do globo. 


Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Vigésimo Segundo Capítulo, do Srimad-Bhágavatam, intitu- 
lado “Os descendentes de Ajamidha'". 


CAPÍTULO VINTE E TRÊS 


As dinastias dos filhos de Yayati 


Neste Vigésimo Terceiro Capítulo, descrevem-se as dinastias de 
Anu, Druhyu, Turvasu è Yadu, bem como a história de Jyamagha, 

Os filhos do quarto filho de Yayāti, Anu, foram Sabhânara, 
Caksu e Paresnu. Desses três, os filhos e netos de Sabhanara foram 
sucessivamente Kālanara, Srñjaya, Janamejaya, Mahāśāla e Maha- 
maná. Os filhos de Mahámaná foram Usinara e Titiksu. Usinara 
teve quatro filhos, a saber, Sibi, Vara, Krmi e Daksa. Sibi também 
teve quatro filhos — Vrsádarbha, Sudhira, Madra e Kekaya. O filho 
de Titiksu foi Rusadratha, que gerou um filho chamado Homa 
De Homa veio Sutapã e de Sutapà, Bali. De modo que a dinastia 
prosseguia. No ventre da esposa de Bali, Dirghatamã gerou Anga, 
Vanga, Kalinga, Suhma, Pundra e Odra, todos os quais tornaram- 
se reis. 

De Aúga veio Khalapâna, cuja dinastia incluía Diviratha, Dhar- 
maratha e Citraratha, também chamado Romapãda, um após outro. 
Maharaja Dasaratha deu em caridade uma de suas filhas, chamada 
Santa, ao seu amigo Romapada porque Romapada não tinha filhos. 
Romapáda aceitou Santa como sua! filha, evo grande sábio Rsya- 
$rhga casou-se com' ela. Pela misericórdia: de Rsya$rhga, Roma- 
рада teve um filho chamado Caturañga. O filho de Caturanga foi 
Prthuláksa, que teve trés filhos — Brhadratha, Brhatkarmã e Brhad- 
bhānu. De Brhadratha veio um filho chamado Brhadmanã, cujos 
filhos e netos foram sucessivamente Jayadratha, Vijaya, Dhrti, Dhrta- 
vrata, Satkarmã e Adhiratha. Adhiratha aceitou o filho rejeitado 
por Kunti, a saber, Karna, e o filho de Karna foi Vrsasena. 

O filho do terceiro filho de Yayáti, Druhyu, foi Babhru, cujo filho 
e netos foram Setu, Arabdha, Gandhãra, Dharma, Dhrta, Durmada 
e Praceta. 

O filho do segundo filho de Yayáti, Turvasu, foi Vahni, cuja di- 
nastia seminal incluía Bhafga, Bhánumán, Tribhánu, Karandhama 
e Maruta. Maruta, que nào tinha filhos, aceitou Dusmanta; pérten- 
cente à dinastia Püru, como filho adotivo. Mahàraja Düsmanta estava 
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ansioso de que lhe devolvessem.seu reino, e por isso voltou à Püru- 
vamsa. 

Dos quatro filhos de Yadu, Sahasrajit era o mais velho. O filho 
de Sahasrajit chamava-se Satajit. Ele teve três filhos, um dos quais 
foi Haihaya. Os filhos e netos na dinastia de Haihaya foram Dharma, 
Netra, Kunti, Sohañji, Mahismán, Bhadrasenaka, Dhanaka, Krta- 
virya, Arjuna, Jayadhvaja, Talajangha e Vitihotra. 

O filho de Vitihotra foi Madhu, cujo filho mais velho foi Vrsni 
Devido a Yadu, Madhu e Vrsni, suas dinastias são conhecidas como 
Yadava, Madhava e Vrsni. Outro filho de Yadu foi Krostà, e dele 
vieram -Vrjinavân, Svahita, Visadgu, Citraratha, Sasabindu, Prthu- 
$rava, Dharma, Usana e Rucaka. Rucaka teve cinco filhos, um dos 
quais era conhecido como Jyâmagha. Jyâmagha não tinha filhos, 
porém, por misericórdia dos semideuses, sua esposa, que não tinha 
filhos, deu à luz um filho chamado Vidarbha: 


VERSO 1 


йүз зч 
IA AAA: RA A 91:1 
яя ея: ssnrersrea: l Š l 


sri-suka uvãca 
anoh sabhânaras caksuh 
paresnus ca trayah sutüh 
sabhünaràt kàlanarah 
srñjayas tat-sutas tatah 


Sri-Sukah: uyüca——Sri Sukadeva Gosvâmi disse; anoh—de Anu, o 
último dos quatro filhos de Yayáti; sabhanarah—Sabhánara; cak- 
suh—Caksu; paresnuh—Paresnu; - ca—também;: trayah—t 
sutah—filhos; sabhânarãt-—de. Sabhânara; | kalanarah—Kalanara; 
stiijayah—Srhjaya; tat-sutah-—filho de Kãlanara; tatah-—em seguida. 








TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvâmi disse: Anu, o quarto filho de Yayati, teve três 
filhos, chamados Sabhânara, Caksu e Paresnu. О rei, de Sabhânara 


Verso 4] As dinastias dos filhos de Yayáti 691 


veio um filho chamado Kalanara, e de Kalanara veio um filho cha- 
mado Srñijaya. 


VERSO 2 


a EN 
e TEN 


janamejayas tasya putro 
mahasalo mahamanáh 

usinaras titiksus ca 
mahámanasa átmajau 


janamejayah—Janamejaya; tasya—dele (Janamejaya); putrah— 
um filho; mahasalah—Mahasala; mahamanah-—(de. Mahasala) um 
filho, chamado |Mahâmana; usinarah--Usinara;titiksuh-— Titiksu; 
ca—e; mahámanasah—de Mahámana; atmajau—dois filhos; 


TRADUÇÃO 
rūjaya veio um filho chamado Janamejaya; De Janamejaya 
veio Mahásála; de Mahásala, Mahámana; e de Mahámana, dois filhos, 
chamados Usinara e Ti 








бб: | frear | 
чт: gÅ mz: ED STENT 3 lI 
ferem RAR AA! 
adt mis ат 965: gas l 


Sibir varah krmir daksas 
catvarosinaratmajah 

vrsâdarbhah sudhiras ca 
madrah kekaya àtmavan 


Sibes catvára evasams 
titiksos ca rusadrathah 
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tato homo "tha sutapü 
balih sutapaso 'bhavat 


Sibih—Sibi; varah— Vara; 'krmih-—Krmi; daksah—Daksa; carva- 
rah—quatro; usinara-atmajüh—os filhos de USinara; vrsadarbhah— 
Vrsadarbha; sudhirah ca—bem como Sudhira; madrah—Madra; 
kekayah—Kekaya; atmavan—auto-realizado; sibeh=de Sibi; catva- 
rah—quatro; eva—na verdade; ásan—houve; titiksoh—de Titiksu; 
ca—também; rusadrathah—um filho chamado Rusadratha; tatah— 
dele (Rusadratha); homah—Homa; atha—dele (Homa); sutapah—Su- 
tapa; balih—Bali; sutapasah—de Sutapa; abhavat—houve 








TRADUÇÃO 
s quatro filhos de Usinara foram Sibi, Vara, Krmi e Daksa, e de 
Sibi também surgiram quatro filhos, chamados Vrsadarbha, Sudhi- 
ra; Madra e dtma-tattva-vit Kekaya. O filho de Titiksu foi Rusadratha. 
De Rusadratha veio Homa; de Homa, Sutapa; e de Sutapã, Bali. 








VERSO 5 


эгет: quin | 
NARA 95: 99 RRA 


anga-vanga-kalingadyah 
suhma-pundraudra-samjñitah 
jajhiire dirghatamaso 
baleh ksetre mahiksitah 


anga—Anga; vanga—Vanga; kalinga—Kalinga; adyah—encabeg: 
dos por; suhma—Suhma; pundra—Pundra; odra—Odra; samjñi- 
tâh—assim conhecidos; jajfiire—nasceram; dirghatamasah—através 
do sémen de Dirghatama; baleh—de Bali; ksetre—na esposa; mahi- 
ksitah—do rei do mundo. 





TRADUÇÃO 

Através do sêmen que Dirghatamã depositou na esposa de Bali, 

o imperador do mundo, nasceram seis filhos, chamados Anga, 
Vanga, Kalinga, Suhma, Pundra e Odra. 


Verso 10] As dinastias dos filhos de Yayàti 


VERSO 6 


sq: erra farra fea течі а | 
west su апа ена: 11 8 11 


cakruh sva-nâmna visayan 
sad imán pracyakams$ ca te 

khalapano 'ngato jajñe 
tasmãd divirathas tatah 


cakruh-—eles criaram; sva-nâmnã-—com seus próprios nomes; vi- 
sayan—diferentes Estados; sat=—seis; imân—todos esses; pracyakan 
ca—no lado oriental. (da Índia); e—esses (seis reis); Khalapanahi— 
Khalapàna; angatah—do rei Aga; jajrie—nasceu; tasmãt-—dele (Kha- 
lapàna); divirathah—Diviratha; tatah—em seguida. 


TRADUÇÃO 
Esses seis filhos, encabeçados por Anga, mais tarde tornaram-se 
reis dos seis Estados do lado oriental da Índia. Esses Estados eram 
conhecidos de acordo com os nomes de seus respé: 
Aúga surgiu um filho chamado Khalapâna, e de Khalapâna v 
viratha. 





VERSOS 7 —10 
añ suem ае 9 Гейт: | 
ачта af ema quer muri А 


те аці RESETE IATE TM! 
GR da RR e ii 


n Rifi fs A | 
aq asa аб qem ASA 
жашаң «чөп AS! Tat: | 
час. чета 941961 1681: 119211 
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suto dharmaratho yasya 
Jjajhe citraratho “prajah 

romapüda iti khyatas 
tasmai dasarathah sakhà 


ѕапіат sva-kanyüm prüyacchad 
rsyasrüga uvüha yam 

deve "varsati yam rama 
üninyur harini-sutam 


nãtya-sangita-vâditrair 
vibhramülinganürhanaih 

sa tu rüjRo 'napatyasya 
nirâpyestirt marutvate 


prajam adàd dasaratho 
yena lebhe *prajah prajàh 

caturango romapadát 
prthulaksas tu tat-sutah 


sutah—um filho; dharmarathah—Dharmaratha; yasya—de quem 
(Diviratha); jajfie—nasceu; citrarathah—Citraratha; aprajàh—sem 
quaisquer filhos; romapadah—Romapada; iti—assim; khyatah—cé- 
lebre; tasmai—a ele; dasarathah-—Dasaratha; sakhã-—amigo; santâm 
Santa; sva-kanyâm-=a própria filha de Dasaratha; prayacchat—deu; 
rsyasrngah—Rsya$rnga; uvüha—casou-se; yám—com ela (Santa); 
deve—o semideus encarregado da chuva; avarsati—náo derramava 
nenhuma chuva; yam—a quem (Rsyasriga); ramah—prostitutas; 
âninyuh—trouxeram; harini-sutam-—esse Rsyasriga, que era filho 
de uma corça; nãtya-sangita-vâditraih—dançando, cantando e com 
uma exibicáo musical; vibhrama—confundindo; alingana—abracan- 
do; arhanaih—adorando; sah—ele (Rsyasriga); fu—na verdade; 
rajñah—de Maharaja Dasaratha; anapatyasya—que náo tinha prole 
nirüpya—após estabelecer; istim—um sacrifício; marutvate—do se- 
mideus chamado Marutvàn; prajam-—progénie; adàt—deu; dasa- 
rathah—Dasaratha; yena—pelo qual (como resultado do yajria); 
lebhe—alcancou; aprajáh—embora nào tivesse filhos; prajah—filhos; 
caturangah—Caturanga; romapüdat—de Citraratha; prthulaksah— 
Prthuláksa; tu—aa verdade; tat-sutah—o filho de Caturañga. 


























As dinastias dos filhos de Yayáti 


TRADUÇÃO 

De Diviratha veio um filho chamado Dharmaratha, cujo filho 
foi Citraratha, que era célebre como Romapada. Romapada, entre- 
tanto, não tinha prole, e por isso seu amigo Maharaja Dasaratha 
deu-lhe sua própria filha, chamada Santa. Romapáda aceitou-a como 
sua filha, e depois ela casou-se com Rsyasriga. Quando se verificou 
que os semideuses dos planetas celestiais deixaram de derramar chuva, 
Rsyasrnga foi escolhido como o sacerdote que realiza saci os, 
após ser trazido da floresta sob o encanto de prostitutas, que dança- 
vam, apresentavam atividades teatrais acompanhadas de mí: 
abraçavam e adoravam à ele. Depois da chegada de Rsvasriga, a 
chuva caiu. Em seguida, Rsyasrga realizou em benefício de Maha- 
rája Dasaratha, que não tinha prole, um sacrifício para que ele fosse 
agraciado com filhos e então Maharája Dasaratha teve filhos. De 
Romapáda, pela misericórdia de Rsyasriga, Caturaiga nasceu, e 
de Caturanga veio Prthuláksa. 


VERSO 11 


зеў экеви) RA | 
AA TERA SRT: MIGA 


brhadratho brhatkarmã 
brhadbhânus ca tat-sutàh 

âdyãd brhanmanás tasmáj 
jayadratha udáhrtah 


brhadrathah—Brhadratha; brhatkarma—Brhatkarma; brhadbha- 
nuh—Brhadbhanu; ca—também; faf-sutah—os filhos de Prthulaksa; 
adyat—do mais velho (Brhadratha); brhanmanah—Brhanmana nasceu; 
tasmat—dele (Brhanmana); jayadrathah—um filho chamado Jaya- 
dratha; udahrtah—célebre como seu filho. 


TRADUCAO 
Os filhos de Prthuláksa foram Brhadratha, Brhatkarmã e Brhad- 
bhánu. Do mais velho, Brhadratha, veio um filho chamado Brhan- 
maná, e de Brhanmanã veio um filho chamado Jayadratha. 
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VERSO 12 


етед al a gama | 
a ARA RARA 1127 


vijayas tasya sambhútyam 
tato dhrtir ajayata 

tato dhrtavratas tasya 
satkarmadhirathas tatah 


vijayah—Nijaya; tasya—dele (Jayadratha); sambhütyàm-—no ventre 
рс tatah—em seguida (de Vijaya); dhrtih —Dhrti; ajayata— 
u;-tatah-—dele (Dhrti); dhrtavratah-—um filho chamado Dhrta 

vrata;.(asya—dele (Dhrtavrata); satkarmá—Satkarma; adhirathah— 

Adhiratha; tatah-—dele (Satkarma). 





da 


nas 





TRADUÇÃO 
gerou no ventre de sua esposa Sambhüti seu filho Vi- 
jaya, e de Vijaya nasceu Dhrti: De Dhrti veio Dhrtavrata; de Dhrta- 
vrata, Satkarmã; e de Satkarmã, Adhiratha. 





VERSO 13 


н тата? =ч ттен бүл | 
FA RAATS 99, 11 311 


yo "sau gangá-tate kridan 
manjüsantargatam sisum 

kuntyapaviddharn kàninam 
anapatyo "karot sutam 


yah. asau—aquele que (Adhiratha); gañga-tate—ás margens do 
Ganges; kridan—enquanto se divertia; majüsa-antahgatam—agasa- 
lhado num cesto; sisum-—um bebê foi encontrado; kuntya apavid- 
dham-—esse bebé fora abandonado: por Kunti; küninam—porque o 
bebé nasceu quando ela era solteira, ou seja, antes de seu casamento; 
anapatyah-—esse Adhiratha, que não tinha filhos; akarot-—aceitou 
0 bebê; sutam-—como seu filho, 
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TRADUÇÃO 
Enquanto se divertia às margens do Ganges, Adhiratha encontrou 
um bebê agasalhado num cesto. O bebê fora deixado por Kunfi porque 
nascera antes de ela casar-se./Como não tinha filhos, Adhiratha criou 
esse bebê como se fosse seu. [Esse filho mais tarde ficou conhecido 


como Karna.] 


VERSO 14 


a qa da Ча 
zaa чаї ча? адети: 1169 


vrsasenah sutas tasya 
karnasya jagatipate 

druhyos ca tanayo babhruh 
setus tasyatmajas tatah 


vrsasenah—Vrsasena; sutah—um filho;' tasya karnasya—daquele 
mesmo Karna; jagatí pate—=6 Maháarája Pariksit; druhyoh ca—de 
Druhyu, o terceiro filho de Yayati; tanayah-—um filho; babhruh— 
Babhru; setuh—Setu; tasya=dele (Babhru); átmajah tatah—um filho 
subseqüente. 


TRADUCAO f 
О геї, о único filho de Karna foi Vrsasena. Druhyu, o terceiro 
filho de Yayáti, teve um filho chamado Babhru, e o filho de Babhru 
era conhecido como Seta. 


VERSO 15 


ss VW: | 
Ta udp, SS TI 


arabdhas tasya gandharas 
tasya dharmas tato dhrtah 

dhrtasya durmadas tasmüt 
pracetah pracetasah satam 
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arabdhah—Arabdha (foi o'filho de Setu); tasya—dele (Arabdha); 
gándhárah—um filho chamado Gàndhàra; tasya—dele (Gàndhàra); 
dharmah--um filho conhecido como Dharma; tatah-—dele (Dharma); 
dhrtah—um filho chamado Dhrta; dhrtasya-—de Dhrta; durmadah-— 
um filho chamado: Durmada; tasmat—dele (Durmada); prace- 
tah—um filho chamado Praceta; prücetasah—de Pracetà; satam— 
houve cem filhos. 





TRADUÇÃO 
O filho de Setu foi Arabdha, o filho de Arabdha foi Gandhara, 
e o filho de Gândhãra foi Dharma, O filho de Dharma foi Dhrta, 
o filho de Dhrta foi Durmada, e o filho de Durmada foi Praceta, 
que teve cem filhos. 


VERSO 16 


sienfevits Pm: | 
añ q ds rr 11981 


mlecchadhipatayo 'bhúvann 
udicim disam asritah 

turvasos ca suto vahnir 
vahner bhargo "tha bhànumün 


mleccha—das terras conhecidas como Mlecchadesa (onde a civili 
zação védica não estava presente); adhipatayah—os reis; abhüvan— 
tornaram-se; udicim-—no lado setentrional da Índia; disam-—a direção; 
asritah—aceitando como jurisdição; turvasoh cade Turvasu, o se- 
gundo filho de Maháraja Yayáti; sutah—o filho; vahnih—Vahni: 
vahneh—de Vahni; bhargah—o filho chamado Bharga; atha—em 
seguida, seu filho; bhanumán—Bhánumán. 





TRADUCAO 
Os Pracetãs [os filhos de Pracetã] ocuparam o lado setentrional 
da Índia, que era desprovido de ci ação védica, e ali tornaram-se 
reis. O segundo filho de Yayati foi Turvasu. O filho de Turvasu foi 
Vahni; o filho de Vahni, Bharga; e o filho de Bharga, Bhánuman. 





As dinastias dos filhos de Yayati 


VERSO 17 
frarecadisenfa qaem samt: | 
mas: qd  dhenweng tell 


tribhünus tat-suto 'syapi 
karandhama udara-dhih 

marutas tat-suto "putrah 
putram pauravam anvabhüt 


tribhânuh—Tribhânu; tat-sutah—o filho de Bhanuman; asya— 
dele (Tribhánu); api—também; karandhamah—Karandhama; udara- 
dhih—que era muito magnânimo; marutah—Maruta; tat-sutah—o 
filho de Karandhama; aputrah—não tendo progénie; putram—por 
seu filho; pauravam-—um filho da dinastia Púru, Maharája Dusman- 
ta; anvabhitt—adotou. 


TRADUÇÃO 
O filho de Bhánumán foi Tribham 
Karandhama. O filho de Karandhama foi Maruta, que náo teve 
e portanto adotou um filho da Dinastia Púru [Maharaja Dusmanta] 
como se fosse seu. 
VERSOS 18-19 


qua: a qa el REE: | 
aña Rd RANA 
яй шт edem ушщ! 
чё яс: чеп anà: maA IRI 


dusmantah sa punar bheje 
sva-vamsam ràjya-kamukah 

yayater jyestha-putrasya 
yador vamsam nararsabha 


varnayâmi mahã-punyam 
sarva-pãpa-haram nrnâm 

yador varnsar narah srutvã 
sarva-püpaih pramucyate 
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dusmantah—Maharája Dusmanta; sah—ele; punah bheje—aceitou 
novamente; sva-varnsam-—sua dinastia original (a dinastia Púru); 
rüjya-kamukah—por desejar o trono real; yayateh—de Maharaj 
Yayati; jyestha-putrasya—do primeiro filho, Yadu; yadoh varisam— 
a dinastia de Yadu; nara-rsabha—ó melhor dos seres humanos, 
Maharaja Pariksit; varnayâmi-—descreverei; maha-punyam-—suma 
mente piedosa; sarva-pápa-haram—destrói as reações das atividades 
pecaminosas; nrnãm-—da sociedade humana; yadoh vamgam—a des. 
cricáo da dinastia de Yadu; marah—qualquer pessoa; srutvã—pelo 
simples fato de ouvir; sarva-püpaih— de todas as reações das ativida. 
des pecaminosas; pramucyate—livra-se, 





a 





TRADUÇÃO 

Mahárája Dusmanta, desejando ocupar o trono, retornou à sua 
dinastia original [a dinastia Púru], muito embora tivesse aceitado 
Maruta como seu pai. Ó Mahárája Pariksit, presta atenção enquanto 
descrevo a dinastia de Yadu, o filho mais velho de Mahárája Ya- 
yáti. Esta descricio é sumamente piedosa, e destrói as reações das 
atividades pecaminosas da sociedade humana, Pelo simples fato de 
ão, a pessoa livra-se de todas a 














reações pecaminos 





VERSOS 20 - 21 


"privi AA RATE A | 
miña ret Rg gt MRS 
чеш: RARA TAÍ эйи! | 
жй Үш! AA аең: 14911 


yatravatirno bhagaván 
paramátma narákrtih 

yadoh sahasrajit krostã 
nalo ripur iti srutàh 


catvürah sünavas tatra 
Satajit prathamatmajah 

mahahayo renuhayo 
haihayas ceti tat-sutah 
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yatra—onde, em cuja dinastia; avatirnah—desceu; bhagavan—a 


Suprema Personalidade de Deus, Krsna; paramatmá—que'é a Supe- 
ralma de todas as entidades vivas; nara-akrtih—uma pessoa, parecida 
exatamente com um ser humano; yadoh—de Yadu; sahasrajit-—Sa- 
hasrajit; krosta—Krosta; nalah—Nala; ripuh—Ripu; iti $rutah—= 
eram assim conhecidos; catvarah—quatro; sinavah—filhos; tatra-— 
nesse ponto; satajit—Satajit; prathama-ãtmajah—do primeiro filho; 
mahahayah—Mahahaya; renuhayah—Renuhaya; haihayah—Haihaya; 
ca—e, iti—assim; tat-sutüh—seus filhos (os filhos de Satajit). 


TRADUCAO 
Sob Sua forma original, a Suprema Personalidade de Deus, Krsna, 
a Superalma que reside nos corações de todas as entidades vivas, 
desceu como um ser humano na dinastia ou família de Yadu. Yadu 
teve quatro filhos, chamados Sahasrajit, Krostã, Nala e Ripu. Desses 
quatro, o mais velho, Sahasrajit, teve um filho chamado Satajit, 
cujos três filhos chamavam-se Maháhaya, Renuhaya e Haihaya. 


IGNIFICADO 
Como se confirma no Srimad-Bhagavatam (1.2.11): 


vadanti tat tattva-vidas 
tattvam yaj jñanam advayam 
brahmeti paramâtmeti 
bhagavan iti Sabdyate 


“Os transcendentalistas eruditos que conhecem a, Verdade Absoluta 
chamam esta substância não-dual de Brahman, Paramátma ou Bha- 
gaván.”” A maioria dos transcendentalistas compreendem apenas o 
Brahman impessoal ou o Paramátma localizado, pois é muito difí- 
cil encontrar alguém que de fato entenda a Personalidade de Deus. 
Como o Senhor diz no Bhagavad-gitã (7.3): 


тапивуйпйт sahasresu 
kascid yatati siddhaye 

vatatâm api siddhânam 
kascin mãm vetti tattvatah 
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““Dentre-muitos milhares de homens, talvez haja um que se esforce 
para obter perfeição, e dentre aqueles que alcançaram a perfeição, 
é difícil encontrar um que Me conheça de verdade.” Os yogis e os 
Jfiânis — isto é, os yogis místicos e os impersonalistas — podem en- 
tender a Verdade Absoluta como impessoal ou localizada, porém, 
embora superem os seres humanos comuns, essas almas realizadas 
não conseguem entender como a Suprema Verdade Absoluta pode 
ser uma pessoa. Portanto, diz-se que, dentre muitos siddhas, as 
almas que já compreenderam o que é a Verdade Absoluta, talvez 
apareça um que compreenda Krsna, o qual Se parece exatamente 
com um ser humano (narakrti). Essa: forma humana foi explicada 
pelo próprio Krsna depois que Ele manifestou a virat-ripa. A virát- 
ripa nàoéa forma original do Senhor; Sua forma original é Dvibhuja- 
| $yàmasundara, Muralidhara, o Senhor que toca flauta com duas 
| máos. (yam. $yamasundaram  acintya-guna-svarüpam).. As. formas 
do Senhor comprovam Suas qualidades inconcebíveis. Embora man- 
tenha inúmeros Universos enquanto respira, o Senhor apresenta-Se 
com uma forma exatamente igual à de um ser humano. Isto não sig- 
nifica, entretanto, que Ele seja um ser humano. Esta é a Sua forma 
original, porém, como Ele parece um ser humano, aqueles que têm 
um pobre fundo de conhecimento consideram-nO um homem comum 
O Senhor diz: 


VERSO 22 


des dera Яя: зға: Ваг аа: 1 
defan TARA ATE RU 


dharmas tu haihaya-suto 
netrah kunteh pità tatah 

sohañijir abhavat kunter 

mahismün bhadrasenakah 



































dharmah tu—Dharma, entretanto; haihaya-sutah—tornou-se o 
filho de Haihaya; netrah—Netra; kunteh—de Kunti; pira—o pai; 
tatah—dele (Dharma); soharjih—Sohanji; abhavat —tornou-se; Kun- 
teh—o filho de Kunti; mahismün—Mahismàn; bhadrasenakah— 
Bhadrasenaka 











TRADUÇÃO 
O filho de Haihaya foi Dharma, e o filho de Dharma foi Netra, 
o pai de Kunti. De Kunti veio um filho chamado Sohanji, de Sohanj 
veio Mahismán, e de Mahismán, Bhadrasenaka. 








т алача чаж: аа: 1 
ауајапапії тат тӣапа айй: жаят ч a ATA 118311 
mánusim tanum ásritam 
| param bhàvam ajananto 


| mama bhüta-mahesvaram 





durmado bhadrasenasya 
dhanakah krtaviryasith 
krtâgnih krtavarmã ca 


“Os tolos zombam de Mim quando desço sob a forma humana krtauja dhanakütmajàh 


Eles não conhecem Minha natureza transcendental é Meu domínio 
supremo em tudo o que existe.” (Bg.9.11) Por intermédio da param 
bhavam, ou natureza transcendental, do Senhor, Ele é o Paramát- 
má onipenetrante que vive no âmago dos corações de todas as en- 
tidades vivas, no entanto, Ele paréce um ser humano. A filosofia 
mayaváda diz que o Senhor é originalmente impessoal, mas quando 
desce, Ele assume a forma humana e muitas outras formas. De fato, 
entretanto, originalmente, Ele é como um ser humano, e o Brahman 
impessoal consiste nos raios do seu corpo (vasya prabhã prabhavato 
jagad-anda-koti). 






durmadah—Durmada; bhadrasenasya—de Bhadrasena; dhana- 
kah—Dhanaka; krtavirya-súh—gerando Krtavirya; kriagnih—cha- 
mado Krtágni; krtavarma—Krtavarma; ca—também; krtaujah— 
Krtauja; dhanaka-armajah—filhos de Dhanaka. 








TRADUCAO 

Os filhos de Bhadrasena eram conhecidos como Durmada e Dha- 
naka. Dhanaka foi o pai de Krtavirya e também de Krtágni, Krta- 
varma e Krtauja. 
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VERSO 24 


ada: arida ás | 
A URAC REI 


arjunah krtaviryasya 
sapta-dvipesvaro 'bhavat 

dattátreyad dharer amsat 
prápta-yoga-mahágunah 


qrjunah— Arjuna; krtaviryasya—de Krtavirya; sapta-dvipa—das 
sete ilhas (o. mundo inteiro); i$varah abhavat—tornou-se o impera- 
dor; dattátreyat—de Dattátreya; hareh amsat—daquele que era a 
encarnação da Suprema Personalidade de Deus; prápta—obteve; 





yoga-mahagunah—a qualidade do poder místico. 


TRADUÇÃO 
O filho de Krtavirya foi Arjuna. Ele [Kartaviryárjuna) tornou-se 
o imperador de todo o mundo, consistindo em sete ilhas, e recebeu 
poder místico de Dattatreya, a encarnação da Suprema Personalidade 
de Deus. Assim, ele obteve as perfeições mist 
asta-siddhi. 











s conhecidas como 





VERSO 25 


aria aaa ma: | 
AAA AR MAN 


na núnam kartaviryasya 
gatim yàsyanti párthivàh 

yajña-dana-tapo-yogaih 
Sruta-virya-dayadibhih 


na—não; niinam-—na verdade; kãrtaviryasya—do imperador Kãrta- 
virya; gatim—as atividades; yasyanti—puderam entender ou alcançar; 
parthivah—todas as pessoas da Terra; yajña—sacrificios; dána—ca- 
ridade; tapah—austeridades; yogaih—poderes místicos; $ruta—edu- 
cacáo; virya—forca; daya—misericórdia; adibhih—através de todas 
essas qualidades. 
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TRADUÇÃO 
Nenhum outro rei deste mundo pôde igualar-se a Kartaviryárjuna 
em sacrifícios, caridade, austeridade, poder místico, educação, força 
ou misericórdia. 








VERSO 26 


RU Wut | 
seit TENSA |15411 


pañcásiti sahasrani 
hy avyahata-balah samáh 
anasta-vitta-smarano 
bubhuje 'ksayya-sad-vasu 


paricüsiti—oitenta e cinco; sahasrani-—mil; hi—na verdade; avya- 
hata—inexauríveis; balah—a força de quem; samãh—anos; anasta: 
smaranah—e memória; bubhu- 








intacta; vitta—opulências materiais; 
je—desfrutou; aksayya—sem deterioração; saf-vasu—seis classes 
de opulências materiais desfrutáveis. 


TRADUÇÃO 
Por oitenta e cinco mil anos, Kartaviryárjuna desfrutou conti- 
nuamente de opulências materiais com plena força física e memória 
intacta. Em outras palavras, ele desfrutou de inexauríveis opulên- 
cias materiais com os seus seis sentidos. 


VERSO 27 


qa gras an 99 1 
sre pep Web agea: IROI 


tasya putra-sahasresu 
paücaivorvarità mrdhe 

jayadhvajah $üraseno 
vrsabho madhur ürjitah 


i—dele (Kartaviryárjuna); putra-sahasresu—entre os mil filhos; 
pañca—cinco; eva—somente; urvaritah—permaneceram vivo! 
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mrdhe—numa luta (com Parasurâma); jayadhvajah—Jayadhvaja; 
Sürasenah—Sürasena;. vrsabhah— Vrsabha; madhuh—Madhu; йг/ї- 
tah—e Urjita, 





TRADUÇÃO 
Dos mil filhos de Kartaviryârjuna, somente cinco permaneceram 
vivos após a luta com Parasurâma. Seus nomes eram Jayadhvaja, 
Sürasena, Vrsabha, Madhu e Ürjita; 


VERSO 28 


SAS шл = чїч nd | 
ща ча ез етө 1811 


jayadhvaját talajanghas 
tasya putra-satara tv abhüt 
ksatram yat talajanghükhyam 
aurva-tejopasamhrtam 


jayadhvajat—de Jayadhvaja; talajanghah—um. filho chamado 

Talajangha; tasya—dele (Talajangha); putra-Satam—cem filhos; tu— 
na verdade; abhút—nasceram; ksatram-—uma dinastia de ksatriyas; 
yat.—os. quais; talajangha-akhyam-—eram. conhecidos сото Таіа- 
janghas; aurva-tejah-—sendo muito poderosos; upasarihrtam-— foram 
mortos por Mahàràja Sagara. 


TRADUCAO 
Jayadhvaja teve um filho chamado Tálajaügha, que teve cem filhos. 
Todos os ksatriyas daquela dinastia, conhecida como Tálajaügha, 


foram aniquilados pelo grande poder que Maharaja Sagara recebeu 
de Aurva E 








VERSO 29 
MAR a q a: | 
TA A ES A GAR 1491 


tesám jyestho vitihotro 
vrsnih putro madhoh smrtah 


Verso 31] As dinastias dos filhos de Yayáti 


tasya putra-Satam tv asid 
vrsni-jyestham yatah kulam 


resam—de todos eles; jyesthah—o filho mais velho; vitihotrah— 
um filho chamado Vitihotra; vrsnih—Vrsmi; putrah—o filho; ma- 
dhoh—de Madhu; smrtah—era famoso; tasya—dele (Vrsni); putra- 
satam—cem filhos; asit—houve; vrsni— Vrsni; jyestham--o mais 
velho; yatah—dele; kulam—a dinastia. 


TRADUÇÃO 
Dos filhos de Talajangha, Vitihotra era o mais velho. O filho de 
Vitihotra chamado Madhu teve um célebre filho de nome Vrsni. 
Madhu teve cem filhos, dos quais Vrsni era o mais velho. As dinas- 
tias conhecidas como Yadava, Madhava e Vrsni originaram-se em 
Yadu, Madhu e Vrsni. 


VERSOS 30—3 


A тач апатай бп: | 
qa 9 me qa Raai: lel 
a Regi a Para 


жетй ERU 1 
ERI natu 


madhavá vrsnayo rajan 
ceti samjñitah 
vadu-putrasya ca krostoh 
putro vrjinavams tatah 


svahito “to visadgur vai 
tasya citrarathas tatah 

sasabindur mahã-yogi 
mahà-bhàgo mahàn abhüt 

caturdasa-maharatnas 
cakravarty aparajitah 


madhaváh—a dinastia que comeca com Madhu; vrsnayah—a di- 
nastia que começa com Vrsni; rajan—ó rei (Maharaja Pariksit); 
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yüdavüh—a dinastia que comeca com Yadu; ca—e; iti—assim; sarm- 
jfitàh—recebem esses nomes devido áquelas diferentes pessoas; 
yadu-putrasya—o filho de Yadu; ca—também; krostoh—de Krostã; 
putrah=o filho; vrjinavan—seu nome-era Vrjinavân; tatah-—dele 
(Vrjinavan); svahitah—Svahita; atah—em, seguida; visadguh—um 
filho.chamado Visadgu; vai—na verdade; tasya—dele; citrarathah— 
Citraratha;- tatah—dele; sasabinduh—Sa$Sabindu; mahà-yogi—um 
grande místico; mahà-bhügah—muito afortunado; mahán—uma 
grande personalidade; abhiit—ele tornou-se; caturdasa-mahüratnah— 
quatorze classes de grandes opulências; cakravarti—e 











le possuía como 
imperador; aparâjitah-—não derrotado por nenhuma outra pessoa. 


TRADUÇÃO 

Ó Maharaja Pariksit, porque Yadu, Madhu e Vrsni inauguraram 
suas próprias dinastias, elas são conhecidas como Yadava, Madhava 
e Vrsni. O filho de Yadu chamado Krostã teve um filho chamado 
jinaván, O filho de Vrjinavân foi Svahita; o filho de Svahita, 
Visadgu; o filho de Visadgu, Citraratha; e o filho de Citraratha, 
Sasabindu. O grandemente afortunado Sasabindu, que foi grande 
místico, possuía quatorze opulências e era proprietário de quatorze 
grandes j » Assim, ele tornou-se o imperador do mundo. 























3NIFICADO 

No Markandeya Purâna, descrevem-se as quatorze classes de jóias 
da seguinte maneira: (1) um elefante; (2) um cavalo; (3) uma qua- 
driga; (4) uma esposa; (5) flechas; (6) um reservatório de riqueza; 
(7) uma guirlanda; (8) trajes preciosos; (9) árvores; (10) uma lança; 
(11) um laço; (12) jóias; (13) uma sombrinha; e (14) os princípios re- 
guladores. Para ser imperador, a pessoa deve possuir todas essas 
quatorze opulências. Sasabindu possuía todas elas. 





VERSO 32 


qe RAT cum sagra | 
aurea ит ТЕНТ 


tasya patni-sahasrânam 
ааѕапат ѕитаһа-уаѕаһ 












As dinastias dos filhos de Yayati 





dasa-laksa-sahasrâni 
putranam tásv ajijanat 





tasya—de Saabindu; patnr—esposas; sahasranam-—de milhares; 
nám-—uma dezena; su-maha-yasah—grandemente famoso; dasa— 
dez; laksa—lacas (uma laca é igual a cem mil); sahasrani—milhares; 
putranám—de filhos; tasu—nelas; ajijanat—ele gerou 



















TRADUÇÃO 
O famoso Sasabindu teve dez mil esposas, e em cada uma gerou 
cem mil filhos. Portanto, ao todo ele teve um bilhão de filhos. 





VEI 





О 33 









ata TEA COMA area | 
"gui iara «= ктїччтө чт 11331! 


tesüm tu sat pradhananàm 
prthusravasa ütmajah 

dharmo nâmosanã tasya 

hayamedha-Satasya yat 









tesam—dentre esses muitos filhos; tu—mas; sat pradhananam—dos 
quais seis eram-os filhos principais; prthusravasah—de Prthusrava; 
átmajah—o filho; dharmah—Dharma; náma—de nome; usana— 
Usana; tasya—seu; hayamedha-satasya-—de cem sacrifícios asvamedha; 


yat—ele foi o realizador. 











TRADUÇÃO 

Entre esses muitos filhos, seis eram os principais, como, por exem- 
plo, Prthusravã e Prthukirti. O filho de Prthusravã era conhecido 
como Dharma, cujo filho era conhecido como Usaná. Usanã reali- 
zou cem sacrifícios de cavalos. 








VERSO 34 


11481 
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tat-suto rucakas tasya 
райсаѕапп ütmajàh srnu 

purujid-rukma-rukmesu- 
prihu-jyâmagha-sarhjnitah 


tat-sutah—o filho de Usana; rucakah—Rucaka; tasya—dele; pañca— 
cinco; ásan—houve; atmajah—filhos; $rnu—por favor, ouve (seus 
nomes); purujit—Purujit; rukma—Rukma; rukmesu—Rukmesu; 
prthu—Prthu; jyamagha—Jyamagha; samjñitah—esses cinco filhos 
| chamavam-se, 
| TRADUÇÃO 
O filho de Usanã foi Rucaka, que teve cinco filhos — Purujit, 
Rukma, Rukmesu, Prthu e Jyamagha, Por favor, ouve enquanto 
falo acerca desses filhos. 








VERSOS 35 — 36 


surreais et ari daa! 
arq imita | 
wai al тєгє Чеп чит 13911 
| LE NE M ui E | 
aq Aaa ar aA 113511 


jyamaghas tv aprajo "py anyàm 
bharyam saibya-patir bhayat 

nàvindac chatru-bhavanüd. 
bhojyam kanyám aharastt 

ratha-stham tüm niriksyaha 
saibyã patim amarsità 


keya kuhaka mat-sthânam 
ratham àropiteti vai 

snusã tavety abhihite 
smayantT patim abravit 


Jyâmaghah—o rei Jyâmagha; tu—na verdade; aprajah api—embo- 
ra sem progénie; anyám—outra; bharyam—esposa; Saibya-patih— 
porque ele era o esposo de Saibyá; bhayat—portemor; na avindat—náo 














Verso 37] As dinas dos filhos de Yayà 


aceitou; satru-bhavanüt—do campo inimigo; bhojyâm-—uma pros- 
tituta usada para o gozo dos sentidos; kanyam—jovem; aharasit—= 
trouxe; ratha-sthâm—que estava sentada na quadriga; tâm-—a ela 
niriksya—vendo; dha—disse; Saibya—Saibya, a esposa de Jyámagha; 
patim—ao seu esposo; amarsita—estando muito irada; ka iyam 
quem é esta; kuhaka—seu trapaceiro; mat-sthanam—meu lugar; 
ratham—na quadriga; aropita—teve a permissão de sentar-se; iti— 
assim; vai—na verdade; snusd—nora; tava—tua; iti—assim; abhihi- 
te—sendo informada; smayanti—sorridente; patim—ao seu esposo; 
abravit—disse. 


TRADUÇÃO 

Jyâmagha não tinha filhos, porém, como temia sua esposa, Sai- 
bya, ele não pôde aceitar outra esposa. Jyâmagha certa vez tomou 
da casa de um certo inimigo real uma jovem prostituta, mas ao vê-la, 
Saibyá ficou muito irada e disse ao seu esposo: ''Meu esposo, seu 
trapaceiro, quem é esta jovem que ocupa o meu assento na quadri- 
ga?” Jyamagha respondeu então: “Esta jovem será tua nora.” Ao 
ouvir essas palavras jocosas, Saibyá sorriu e respondeu. 


VERSO 37 


AAA A A AA A | 
aña i aA TAITAA lO 


аһат bandhyásapatni ca 
snusá me yujyate katham 

janayisyasi yam rajñi 
tasyeyam upayujyate 


aham—eu sou; bandhya—estéril; asa-patni—nào tenho co-espo- 
sa; ca—também; smusü—nora; me—minha; yujyate—poderia ser; 
katham—como; janayisyasi—darás á luz; yam—um filho que; ra] 
ó minha querida rainha; tasya—para ele; ¡yam—essa jovem; upayu- 
jyate—será muito adequada. 


TRADUCAO 
Saibya disse: ““Sou estéril e náo tenho co-esposa alguma. Como 
pode esta jovem ser minha nora? Por favor, dize-me.” Jyamagha 
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respondeu: **Minha querida rainha, providenciarei para que realmente 
tenhas um filho, de modo que esta jovem se torne tua nora.” 


VERSO 38 
a ada feq va wd 


Š= Tauri st ga m saq | 
a Aa efr hs emn еее 


anvamodanta tad visve- 
deváh pitara eva ca 

sSaibyã garbham adhãt kate 
kumáram susuve subham 

sa vidarbha iti prokta 
upayeme snusüm satim 





anvamodanta—aceitaram; .tat—aquela afirmagáo que predizia o 
ascimento de um filho; visvedevah—os semideuses Visvedeva; pi- 
tarah—os Pitãs ou antepassados; 'eva—na verdade; ca—também; 
saibya—a esposa de Jyámagha; garbham—gravidez; adhat—obteve; 
kále—no decorrer do tempo; kumáram—um filho; susuve—deu à luz; 
Subham—muito auspicioso; sah—aquele filho; vidarbhah—Vidar- 
bha; iti—assim; proktah—era famoso; upayeme—mais tarde despo- 
sou; snusam—que foi aceita como nora; satim—jovem muito casta 








TRADUCAO 
Há muito e muito tempo, Jyâmagha satisfizera os semideuses e 
Pitas, adorando-os. Agora, por misericórdia deles, as palavras de 
Jyâmagha cumpriram-se, Embora Saibyã fosse estéril, pela graça 
dos semideuses ela ficou grávida e no decorrer do tempo deu à luz 
um filho chamado Vidarbha. Antes do nascimento da criança, a 


jovem fora aceita como nora, e portanto, Vidarbha, ao crescer, de 
fato desposou-a. 











Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Vigésimo Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitu- 
lado “As dinastias dos filhos de Yayati”. 


CAPÍTULO VINTE E'QUATRO 


Krsna, a Suprema Personalidade de De 


Vidarbha teve três filhos, chamados Kusa, Kratha e Romapada. 
Desses três, Romapáda expandiu sua dinastia através dos filhos e 
netos chamados Babhru, Krti, Usika, Cedi e Caidya, todos os quais 
mais tarde tornaram-se reis. Do filho de Vidarbha chamado Kratha 
veio um filho de nome Kunti, de cuja dinastia vieram os descendentes 
conhecidos como Vrsni, Nirvrti, Dasarha, Vyoma, Jimúta, Vikrti, 
Bhimaratha, Navaratha, Dasaratha, Sakuni, Karambhi, Devarata, 
Devaksatra, Madhu, Kuruva$a, Anu, Puruhotra, Ayu e Sátvata. 
Sátvatateve sete filhos.'Um deles foi Devávrdha, cujo filho foi Babhru. 
Outro filho de Sátvata foi Mahàábhoja, em:quem cometa a dinastia 
Bhoja. Outro foi Vrsni, que teve um filho chamado: Yudhajit. De 
Yudhajit vieram Anamitra e Sini, e de Anamitra surgiram Nighna 
e outro Sini: Os descendentes de Sini foram sucessivamente Satyaka, 
Yuyudhana, Jaya, Kunie Yugandhara. Outro filho de Anamitra foi 
Vrsni. De Vrsni veio Svaphalka, de quem foram gerados Akrúra e 
outros doze filhos. De Akrúra vieram dois filhos, chamados Deva- 
vane Upadeva. O filho'de Andhaka' chamado Kukura foi a origem 
dos descendentes conhecidos como Vahni, Vilomã, Kapotaromã, 
Anu, Andhaka, Dundubhi, Avidyota, Punarvasu e Ahuka. Ahuka 
teve dois filhos, chamados Dévaka e Ugrasena. Os quatro filhos 
de Devaka eram conhecidos como-Devavân, Upadeva, Sudeva e 
Devavardhana, e suas sete filhas foram Dhrtadevà, Sântidevã, Upa- 
devà, Sridevá, Devaraksitá, Sahadeva e Devaki. Vasudeva casou- 
se com todas as sete filhas de Devaka. Ugrasena teve nove filhos, 
que se chamavam Kamsa, Sunâmã, Nyagrodha, Kanka, Sanku, 
Suhū, Rastrapala, Dhrsti e Tustimãn, e teve cinco filhas, chamadas 
Kamsa, Kamsavati, Kanka, Surabhi e Rastrapalika. Os irmãos 
mais novos de Vasudeva casaram-se com todas as filhas de Ugrasena. 

Vidúratha, o filho de Citraratha, teve um filho chamado Súra, 
que teve dez outros filhos, dos quais Vasudeva era o principal. Súra 
deu uma de suas cinco filhas, Prthà, a seu amigo Kunti, e portanto 
ela também chamava-se Kunti. Quando ainda era solteira, ela deu 
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à luz um filho chamado Karna, e mais tarde casou-se com Maharaja 
Pandu. 

Vrddhašarma casou-se com a filha de Süra chamada Srutadeva, 
decujo ventre nasceu Dantavakra. Dhrstaketu casou-se com a filha de 
Súra chamada Srutakirti, que teve cinco filhos. Jayasena casou-se 
com a filha de Súra chamada Rájádhidevi. O rei de Cedi-desa, Da- 
maghosa, casou-se com a filha de Sura chamada Srutasravã, de 
quem nasceu Sisupala. 

Através do ventre de Kamsã, Devabhãga gerou Citraketu e Brhad- 
bala; e através do ventre de Kamsavati, Devasravã gerou Suvira e 
Isumãn. De Kanka, através do ventre de Kankã, vieram Baka, Satya- 
jit e Purujit, e de Sriijaya, através do ventre de Rastrapálika, vieram 
Vrsa e Durmarsana. Através do ventre de Súrabhúmi, Syámaka 
gerou Harike$a e Hiranyáksa. Através do ventre de Misrakesi, Vat- 
saka gerou Vrka, que por sua vez gerou-os filhos chamados Taksa, 
Puskara e Sala. De Samika vieram Sumitra e Arjunapála, e de Anaka 
vieram Rtadhâmã e Jaya. 

Vasudeva teve muitas esposas, entre as quais Devaki e Rohini 
eram as mais importantes. Do ventre de Rohini, nasceu Baladeva, 
e também Gada, Sárana, Durmada, Vipula, Dhruva, Krta e outros. 
Vasudeva teve muitos outros filhos.com suas outras esposas, e o oi- 








tavo filho que apareceu do ventre de Devaki foi a Suprema Persona- 
lidade de Deus, que tirou de todo o mundo o fardo existente sob a 
forma de demônios; Em seu final, este capitulo glorifica a Suprema 
Personalidade de Deus, Vásudeva: 


VERSO 1 
эй sara 
val Rosa amara | 
219 пит a. feiga l 11 
Sri-Suka uvüca 
tasyam vidarbho "janayat 
putrau námná kusa-krathau 
trttyam romapádam ca 
vidarbha-kula-nandanam 





Sri-Sukah. uvaca—Sri Sukadeva Gosvàmi disse; tasyam—naquela 
garota; vidarbhah-—o filho nascido de Saibya, chamado Vidarbha; 
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ajanayat—gerou; putrau—dois filhos; namna— de nome; kusa-kra- 
thau—Kuśa e Kratha; trilyam-—e um terceiro filho; romapadam ca: 
Romapada também; vidarbha-kula-nandanam—o favorito na dinas- 
tia de Vidarbha. 


TRADUÇÃO 
Sukadeva Gosvami disse: Através do ventre da garota trazida pelo 
seu pai, Vidarbha gerou três filhos, chamados Kusa, Kratha e Roma- 
páda. Romapáda era o favorito na dinastia de Vidarbha. 


VERSO 2 
йит qaqa | 
бредит аата. 97: a 


romapáda-suto babhrur 
babhroh krtir ajayata 

usikas tat-sutas tasmüc 
cedis caidyadayo nrpah 


romapada-sutah—o filho de Romapáda; babhruh—Babhru; Ра: 
bhroh—de Babhru; krtih—Krti; ajayata—nasceu;. usikah-—Usika; 
tat-sutah— o filho de Krtiz tasmát—dele (Usika); cedih—Cedi; caidya— 
Caidya (Damaghosa); adayah—e outros; nrpah—reis. 


TRADUÇÃO 
O filho de Romapada foi Babhru, de quem veio um filho cha- 
mado Krti. O filho de Krti f ka, e o filho de Usika foi Cedi. 
De Cedi nasceu o rei conhecido como Caidya e outros. 





VERSOS 3-4 


sya gf: sqa irrena AiR: | 

a aa ma Tt ID 
ча Вебе че Жн: ят: | 

я язе: ST TART: e 


krathasya kuntih putro 'bhüd 
vrsnis tasyátha nirvrtih 
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tato dasarho nâmnabhat 
tasya vyomah sutas tatah 


Jimüto vikrtis tasya 

yasya bhimarathah sutah 
tato navarathah putro 

/йїо dasarathas tatah 





krathasya—de Kratha; kuntih—Kunti; putrah—um filho; 
abhüt—nasceu; vrsnih— Vrsni; fasya—seu; atha—depois; nirvrtih— 
Nirvrti; fatah—dele; dasürhah—Dasàrha; nàmnàü—chamado; 
abhüt—nasceu; tasya—dele; vyomah-—V yoma; sutah—um filho; 
tatah—dele; jimatah—Jimúta; vikrtih—Nikrti; tasya—seu (filho 
de Jimüta); yasya—de quem (Vikrti); bhimarathah—Bhimaratha; 
sutah—um filho; tatah—dele (Bhimaratha); navarathah—Navaratha; 
putrah—um filho; jatah—nasceuy dasarathah—Dasaratha; tatah— 
dele. 


TRADUÇÃO 
O filho de Kratha foi Kunti; o filho de Kunti, Vrsni; o filho de 
r Nirvrti; e'o filho de Nirvrti, Dasárha. De Dasárha surgiu 
Vyoma; de Vyoma, Jimüta; de Jimüta, Vikrti; de Vikrti, Bhimaratha; 
de Bhimaratha, Navaratha; e de Navaratha, Dasaratha. 












VERSO 5 


аа: 9а: ЧП RARA: | 
чүлөр он: жыям: ч! 


karambhih Sakuneh putro 
devaràtas tad-àtmajah 

devaksatras tatas tasya 
madhuh kuruvasad anuh 


karambhih—Karambhi; sakuneh—de Sakuni; putrah—um filho; 
devarütah—Devaràta; tat-atmajah—o filho dele (Karambhi); devak- 
satrah—Devaksatra; tatah—em seguida; tasya—dele (Devaksatra); 
madhuh—Madhu; kuruvasat—de Kuruva$a, o filho de Madhu; 
anuh—Anu. 
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TRADUÇÃO 
De Dagaratha veio um filho chamado Sakuni e de Sakuni, um 
filho chamado Karambhi. O filho de Karambhi foi Devaráta, cujo 
filho foi Devaksatra. O filho de Devaksatra foi Madhu, e seu filho 
foi Kuruvaéa, de quem veio um filho chamado Anu. 


VERSOS 6-8 


чекке: үне: яте: 
хатат ЯЙ oras: 
amaa ач: аң densa alia | 
жашчы (її: КБП wfexucw (ddl 
TRETA RAS: GEARS sq Tq: Tat: | 
qa RARA cl 


puruhotras tv anoh putras 
tasyayuh sátvatas tatah 

bhajamáno bhajir divyo 
vrsnir devàvrdho 'ndhakah 


sátvatasya sutah sapta 
mahábhojas ca marisa 

bhajamánasya nimlocih 
kinkano dhrstir eva ca 


ekasyàm atmajàh patnyàm 
апуазуйт ca trayah sutàh 

satajic ca sahasrajid 
ayutajid iti prabho 


puruhotrah—Puruhotra; tu—na verdade; anoh—de Anu; putrah— 
o filho; tasya—dele (Puruhotra); ayuh—Ayu; sátvatah—Sátvata; 
tatah—dele (Ayu); bhajamanah—Bhajamána; bhajih—Bhaji; dis 
vyah—Div nih—N rsni; devavrdhah—Devàvrdha; andhakah— 
Andhaka; satvatasya—de Sàtv; utüh—filhos; sapta— sete; mahà- 
bhojah. ca—bem. como Mahàbhoja; màrisa—ó grande rei; bhaja- 
münasya—de Bhajamàna; nimlocih—Nimloci; kirnkanali—Kinkana; 
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dhrstih—Dhrsti; eva—na verdade; ca—também; ekasyam—nascidos 
de uma esposa; atmajah—filhos; patnyam—de uma esposa; ari 
syüm-—outra; ca—também; trayah—trés; sutah—filhos; Satajit— 
Satajit; ca—também; sahasrajit—Sahasrajit; ayurajit—Ayutájit; iti— 
assim; prabho—6 tei. 











TRADUÇÃO 
O filho de Anu foi Puruhotra, o filho de Puruhotra foi Ayu, e 
o filho de Ayu foi Satvata: Ó grande rei ariano, Satvata teve sete 
filhos, chamados Bhajamána, Bhaji, Divya, Vrsni, Devávrdha, An- 
dhaka e Mahábhoja, Em uma de s esposas, Bhajamána gerou 
trés filhos — Nimloci, Kinkana e Dhrsti. E na outra, trés outros filhos — 
Sahasrájit e Ayutajit. 














УЕ 





30 9 


darei let duma | 
дч этїї {п ETA °, l 


babhrur devàvrdha-sutas 
tayoh slokau pathanty amú 

yathaiva $rnumo ditrat 
sampasyâmas tathântikãr 


babhruh—Babhru; devávrdha—de Devávrdh 
tayoh—deles; Slokau—dois versos; pathanti—todos os membros da 
antiga gera: 
de; srnumah—ouvimos; diirat—a distáncia; sampasyamah—estamos 





sutah—o filho; 





áo recitam; ami—esses; yatha—como; eva—na verda- 


vendo de fato; tatha—de modo semelhante; antikat—também hoje 
em dia. 


TRADUCAO 
O filho de Devavrdha foi Babhru. Com relação a Devávrdha e 
Babhru, existem duas famosas melodias sob a forma de prece, que 
eram cantadas por nossos predecessores e que ouvimos à distáncia. 
Até 0 dia de hoje continuo ouvindo as mesmas oracóes que narram 
suas qualidades [porque aquilo que foi ouvido antes ainda é cantado 
continuamente.] 








Verso 11] Krsna, a Suprema Personalidade de Deus 719 


VERSOS 10-11 


яя: ABL age) ҖЯйапчч: яя: 1 
gen: qara qz mem AE A 112 o 
ITAM RRA | 
ska AA 112211 


babhruh Srestho manusyanam 
devair devavrdhah samah 

purusah parica-sastis ca 
sat-sahasráni cásta ca 


ye 'mrtatvam anuprapta 
babhror devüvrdhàd api 

mahàbhojo "tidharmütmà 
bhoja asams tad-anvaye 


babhruh—o rei Babhru; sresthah—o melhor de todos os reis; ma- 
nusyànüm-—de todos os seres humanos; devaih—com os semideuses; 
devàvrdhah—o rei Devàvrdha; samah—igualmente situado; puru 
sah—pessoas; pañca-sastih—sessenta e cinco; ca—também; sat-sahas- 
rüni—seis mil; ca—também; asta—oito mil; ca—também; ye—todas 
elas que; amríatvam-—libertar-se do cativeiro material; anupraptah— 
conseguiram; babhroh—devido à г ação com Babhru; devã- 
vrdhát—e devido à associação com Devavrdha; api—na verdade; 
mahâbhojah—o rei Mahabhoja; ati-dharma-atmã-—muitíssimo reli- 














soci 





gioso; bhojah—os reis conhecidos como Bhoja; ásan—existiram; 
tat-anvaye—na dinastia dele (Mahabhoja). 





TRADUÇÃO 
**Chegou-se à conclusão de que, entre os seres humanos, Babhru 
é o melhor e de que Devávrdha é igual aos semideuses. Devido ao 
fato de terem se associado com Babhru e Devávrdha, todos 0$ seus 
descendentes, perfazendo o total de 14.065, alcançaram liberação. 
Na dinastia do rei Mahabhoja, que era muitíssimo religioso, apare- 
ceram os reis Bhoja. 
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VERSO 12 


w: ña isga gira wa | 
SS (931 


vrsneh.sumitrah putro. "bhüd 
Yudhájic ca parantapa 

sinis tasyânamitras ca 
nighno 'bhüd anamitratah 





vrsneh—de Vrsni, o filho de Sátvata; sumitrah—Sumitra; putrah— 
um filho; abhiüt—apareceu; yudhàjit— Y udhàjit; ca—também; param- 
tapa—ó rei, ó pessoa que pode dar cabo dos inimigos; sinih—$Sini; 
tasya—seu; anamitrah—Anamitra; ca—e; nighnah—Nighna; 
abhúl—apareceu; anamitratah=de Anamitra 











TRADUÇÃO 
Ó rei, Mahárája Pariksit, ó pessoa que pode dar cabo de teus ini- 
migos, os filhos de Vrsni foram Sumitra e Yudhajit. De Yudhajit vieram 
Sini e Anamitra, e de Anamitra veio um filho chamado Nighna. 











VERSO 13 


wena sees fresa ed: 91 | 
заби tsa: AAAA st rem: 0 31 


satrajitah prasenas ca 
nighnasyathásatuh sutau 

anamitra-suto yo 'nyah 
Sinis tasya ca satyakah 


satrajitah—Satrajita; prasenah ca—Prasena também; nighnasya—os 
filhos de Nighna; atha—assim; asatuh—existiram; sutau—dois filhos; 
anamitra-sutah—o filho de Anamitra; yah—aquele que; anyah—outro; 
Sinih-—Sini; tasya--seu; ca—também; satyakah-—o filho chamado 
Satyaka. 





a e Prasena. Anamitra 
i, cujo filho foi Satyaka. 


Os dois filhos de Nighna foram $ 
também teve um filho que se chamava 
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VERSO 14 


TIA: ATA res gica: | 
preria gn: gaisquea: 117911 


yuyudhanah satyakir vai 
Jayas tasya kunis tatah 

yugandharo *namitrasya 
vrsnih putro “paras tatah 


yuyudhünah—Y uyudhàna; sátyakih—o filho de Satyaka; vai— 
na verdade; jayah—Jaya; tasya—dele (Yuyudhana); kunih—Kuni; 
tatah—dele (Jay yugandharah—Y ugandhara; anamitrasya—um 
filho de Anamitra; vrsnih— Vrsni; putrah—um filho; aparah—outro; 
tatah—dele. 


TRADUÇÃO 
O filho de Satyaka foi Yuyudhâna, cujo filho foi Jaya. De J 
veio um filho chamado Kuni, e de Kuni, um filho chamado Yugan- 
dhara. Outro filho de Anamitra foi Vrsni. 





VERSO 15 


AAA MAS A эрке: | 
IEA MA a ARA 2 


svaphalkas citrarathas ca 
gândinyarm ca Svaphalkatah 
akrüra-pramukhà àsan 
putrã dvadasa visrutah 


svaphalkah—Svaphalka; citrarathah ca—e Citraratha; gandinyam— 
através da esposa chamada Gandini; ca—e; $vaphalkatah—de Sva= 
phalka; akrára—Akrúra; pramukhah—encabegados por; san 
havia; putrah—filhos; dvadasa—doze; visrutah—muito célebres: 


TRADUÇÃO 
De Vrsni vieram os filhos chamados Svaphalka e Citraratha. 
Em sua esposa Gândini, Svaphalka gerou Akrúra. Akrúra era o 
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mais velho, mas havia outros doze filhos, todos os quais eram 
muito célebres. 
VERSOS 16 —18 


этат: ams uer acer faf: i 
iaa: дый ч абса: 17611 
яи! TEARS AIEA 2169 1 
i am дятт=т GIRA IPO] 
rara аул fermen | 
gara я ї чш: 174 


йзапгаһ зйгатеуаЎ са 
mrduro mrduvid girih 

dharmavrddhah sukarmã ca 
ksetropekso "rimardanah 


Satrughno gandhamádas ca 
pratibahus ca dvadasa 

tesám svasá sucárakhyá 
dvàv akrüra-sutüv api 


devavan upadevas ca 
tathà citrarathatmajàh 

prthur vidiirathadyas ca 
bahavo vrsni-nandanáh 


üsangah—Asanga; sarameyah—Sarameya; ca—também; mrdu- 
rah—Mrdura; mrduvit—Mrduvit; girih=Giri; dharmavrddhah- 
Dharmavrddha; sukarma—Sukarmá; ca—também; ksetropeksah- 
Ksetropeksa; arimardanah—Arimardana; Satrughnah—Satrughna; 
gandhamádah—Gandhamáda; ca—e; pratibahuh—Pratibáhu; ca—e; 
dváadasa—doze; tesám—deles; svasá—irmá; sucará—Sucará; akhya- 
famosos; dvau—dois; akrüra—de Akrüra; sutau—filhos; api— 
também; devavàn—Devavàn; upadevah ca—e Upadeva; tathü—em 
seguida; citraratha-atmajàh—os filhos de Citraratha; prthuh vidü- 
ratha—Prthu e Vidúratha; ddyah—comegando com; ca—também; 
bahavah—muitos; vrsni-nandanah—os filhos de Vrsni. 
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TRADUCAO 

Os nomes desses doze eram Ásanga, Sarameya, Mrdura, Mrduvit, 

Dharmavrddha, Sukarma, Ksetropeksa, Arimardana, Satrughna, 

Gandhamáda e Pratibáhu. Esses irmáos também tinham uma irmã 

chamada Sucará. De Akrúra vieram dois filhos, chamados Devaván 

e Upadeva. Citraratha teve muitos filhos, encabecados por Prthu e 

Vidüratha, todos os quais eram conhecidos como pertencentes à di- 
nastia de Vi 


VERSO 19 
SD up sP: «әтәч 
тны 91 affirm eee t? 
kukuro bhajamânas ca 
Sucih kambalabarhisah 


kukurasya suto vahnir 
vilomã tanayas tatah 


kukurah—Kukura; bhajamànah— Bhajamána; .ca—também; su- 
cih—Suci; kambalabarhisah—Kambalabarhisa; kukurasya—de Ku- 
kura; sutah—um filho; vahnih—Vahni; viloma— Vilomã; tanayah— 
filho; tatah—dele (Vahni) 


. TRADU JCÀO 
Kukura, Bhajamána, Suci e Kambalabarhisa foram os quatro filhos 
de Andhaka. O filho de Kukura foi Vahni, e seu filho foi Vilomã. 


VERSO 20 


AUTO AR: RRA 9916: 1 
aa fra: qa: 112011 


kapotaroma tasyanuh 
sakhü yasya ca tumburuh 
andhakad dundubhis tasmad 
avidyotah punarvasuh 
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kapotaroma—Kapotaroma; tasya—seu (filho); anuh—Anu; sa- 
khã--amigo; vasya—cujo; ca—também; tumburuh—Tumburu; an- 
dhakat—de Andhaka, o filho de Anu; dundubhih-— am filho chamado 
Dundubhi; tasmãt-—dele (Dundubhi); avidyotah—um filho chama- 
do Avidyota; punarvasuh—um filho chamado Punarvasu, 


TRADUÇÃO 
O filho de Vilomá foi Kapotaromá, e seu filho foi Anu, amigo 
de Tumburu. De Anu veio Andhaka; de Andhaka, Dundubhi; e de 
Dundubhi, Avidyota. De Avidyota v 








um filho chamado Punarvasu. 


VER: 





5821—23 


TAREA A A Aa | 
Far AR A: RN 
AU SAT vid 
їчї чин: яшең, RAI 9ч 115511 
amara a in aà | 
aan A a aa зате QU 115311 


tasyahukas cahukt ca 
kanyà caivahukütmajau 

devakas cograsenas ca 
catvàro devakatmajah 


devavàn upadevas ca 
sudevo devavardhanah 

tesâm svasarah saptásan 
dhrtadevadayo nrpa 


santidevopadeva ca 
Sridevà devaraksità 

sahadeva devakt ca 
vasudeva uváha tah 





tasya—dele (Punarvasu); ahukali—Ahuka; ca—e; ahuki—Ahuki; 
ca—também; kanya—uma filha; ca—também; eva—na verdade; 
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ühuka—de Ahuka; atmajau—dois filhos; devakah—Devaka; ca— 
e; ugrasenah—Ugrasena; ca—também; catvarah—quatro; devaka- 
atmajàh—filhos de Devaka; devavan—Devaván; upadevah—Upadeva; 
ca—e; sudevah—Sudeva; devavardhanah—Devavardhana; tesám—de 
todos eles; svasdrah—irmás; sapta—sete; asan—existiram; dhrta- 
devà-àdayah—encabegados por Dhrtadevã; nrpa—ó rei (Maharaja 
Pariksit); Santideva—Santideva; upadeva—Upadeva; ca—e; $rideva— 
Srideva; devaraksita—Devaraksita; sahadeváa—Sahadeva; devakt 
Devaki; ca—e; vasudevah—Sri Vasudeva, o pai de Krsna; uvaha: 
casou-se; tâh—com elas, 


TRADUÇÃO 
Punarvasu teve um filho e uma filha, chamados Ahuka e Ahuki, 
respectivamente, e Ahuka teve dois filhos, chamados Devaka e Ugra- 
sena. Devaka teve quatro filhos, chamados Devavân, Upadeva, 
Sudeva e Devavardhana, e teve também sete filhas, chamadas Santi- 
deva, Upadeva, $ridevà, Devaraksità, Sahadevà, Devaki e Dhrta- 


devá. Dhrtadevá era a mais velha. Vasudeva, o pai de Krsna, casou-se 
com todas elas. 


VERSO 24 


Wu: HaT em: qq: TE GER | 24 
артуч afim AAA RN 


kamsah sunàmà nyagrodhah 
kankah sankuh suhiis tathã 

rastrapáalo “tha dhrstis ca 
tustimàn augrasenayah 





kamsah—Kamsa; sunáma—Sunama; nyagrodhah—Nyagrodha; 
karkah—Kanka; sankuh—Sanku; suhüh—Suhü; tathà—bem como; 
rastrapalah—Rastrapála; atha—em seguida; dhrstih—Dhrsti; ca— 
também; fustiman—Tustimán; augrasenayah—os filhos de Ugrasena. 


TRADUÇÃO 
Karnsa, Sunâmã, Nyagrodha, Kanka, Sañku, Suhú, Rástrapála, 
Dhrsti e Tustimàn foram os filhos de Ugrasena. 
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VERSO 25 


eo ad XD TEMIA | 
aa AA: RU 


kamsa karhsavati kanka 
súrabhú rastrapalika 

ugrasena-duhitaro 
vasudevanuja-striyah 


kamsa—Kamsá; kamsavati—Kamsavati; kanka—Kanka; Súra- 
bha—Surabha; rastrapálika-—Rastrapalika; ugrasena-duhitarah 
as'filhas de Ugrasena; vasudeva-anuja—dos irmãos mais novos de 
Vasudeva; striyah—as esposas. 





TRADUÇÃO 
Káinsà, Karsavati, Kanka, Sürabhü e Rastrapalikã foram as 
filhas de Ugrasena; Elas tornaram-se as esposas dos irmãos mais 
novos de Vasudeva. 


VERSO 26 


E RRA A ra: | 
Rana rra a rán 


Saro vidiirathad ásid 
bhajamanas tu tat-sutah 

Sinis tasmàt svayam bhojo 
hrdikas tat-suto matah 


sürahi-—Süra; vidürathat—de Vidüratha, o filho de Citraratha; 
'—nasceu; bhajamünah—Bhajamana; tu—e; tat-sutah-—o filho dele 
(Súra); Sinih—Siniy tasmãt-—dele; svayam— pessoalmente; bhojah-—o 
famoso rei Bhoja; hrdikah—Hrdika; tat-sutah—o filho dele (Bhoja); 
matah—é célebre. 





TRADUÇÃO 
O filho de Citraratha foi Vidúratha, o filho de Vidúratha foi 
Súra, e seu filho foi Bhajamâna. O filho de Bhajamâna foi 
filho de Sini foi Bhoja, e o filho de Bhoja foi Hrdika. 




















ni, O 
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VERSO 27 


яй: mp ger аа: 1 
rea A AT ата RETA 115911 


devamidhah Satadhanuh 
krtavarmeti tat-sutah 

devamidhasya Súrasya 
mürisà nàma patny abhüt 


devamidhah—Devamidha; Satadhanuh—Satadhanu; krtavarmá- 
Krtavarma; ¡ti—assim; tat-sutah—os filhos dele (Hrdika); devamt 


dhasya—de Devamidha; $arasya—de Súra; máarisa—Marisa; náma: 





chamada; patni—esposa; abhüt—houve. 


TRADUÇÃO 
Os três filhos de Hrdika foram Devamidha, Satadhanu e Krta- 
varmã. O filho de Devamidha foi Süra, cuja esposa chamava-se 
Marisa. 








VERSOS 28 — 31 


ей я AMAR GU ARANA | 
aa ami RA IRA 
E A ng me eme pu i 
age Agr ga ARA IRAN 
a e ad aaa! 
PA ARA A AAA A 113911 
пата aña q жетт: | 
gas qe RAT A TA UP 


tasyam sa janayam àsa 
dasa putrân akalmasân 

vasudevari devabhagarn 
devasravasam ünakam 
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srñjayam Syamakam kankam 
Samikam vatsakam vrkam 

deva-dundubhayo nedur 
ünakà yasya janmani 





vasudevara hareh sthanam 
vadanty ânakadundubhim 

prthã ca $rutadevá ca 
Srutakirtih Srutasravah 


rajadhidevt caitesam 
bhaginyah pañca kanyakah 
kunteh sakhyuh pita $aro 
hy aputrasya prthám adát 


tasyam—nela (Marisa); sah—ele (Süra); janayam àsa—gerou; dasa— 
dez; putrán—ftilhos; akalmasan—imaculados; vasudevam-—V asudeva; 
devabhagam—Devabhága; devasravasam-—Devasrava; ànakam— 
Anaka; srñjayam. ñjaya; $yàmakam-—Šyàmaka; kankam-—Kanñka; 
Samikam—Samika; vatsakam—Vatsaka; vrkam—Vrka; devadundu- 
bhayah—timbales ressoados pelos semideuses; neduh—foram vibra- 
dos; ánakah—uma espécie de timbale; yasya—cujo; janmani—no 
momento do nascimento; vasudevam—a Vasudeva; hareh—da Su 
prema Personalidade de Deus; sthânam-—aquele lugar; vadanti— 
eles chamam; anakadundubhim— Anakadundubhi; priha—Prtha; 
ca—e; srutadeva—Srutadeva; ca—também; srutakirtih—Srutakirti; 
srutasravah— Srutastavã; “ rãjadhidevi—Rajadhidevi; ca—também; 
etesam—de todas essas; bhaginyah—irmás; pañca=cinco; kanya- 
kah—filhas (de Súra); kunteh—de Kunti; sakhyuh—um amigo; 
pita—pai; $arah—Stúra; hi—na verdade; aputrasya—(de Kunti) que 
não tinha filhos; priham—Prtha; adat—deu. 

















TRADUCAO 
Através de Máãrisã, o rei Súra gerou Vasudeva, Devabhãga, De- 
vasravã, Ânaka, Srüjaya, Syámaka, Kanka, Samika, Vatsaka e 
Vrka. Esses dez filhos eram personalidades piedosas e imaculadas. 
Quando Vasudeva nasceu, os semideuses do reino celestial ressoaram 
timbales. Portanto, Vasudeva, que propiciou o lugar adequado para 
9 aparecimento da Suprema Personalidade de Deus, Krsna, também 
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era conhecido como Anakadundubhi. As cinco filhas do ri 
chamadas Prtha, Srutadevà, Srutakirti, $ 
eram irmãs de Vasudeva. Süra deu Prthà ao seu amigo Kunti, que 
não tinha descendentes, e portanto, Prthã também ficou sendo cha- 
mada de Kunti. 








VER! 


a a at dia! 
чеп rara f TA 11311 


sapa durvásaso vidyám 

deva-hütim pratositat 
ya virya-pariksârtham 

ajuháva ravir sucih 





32 


ta: 





sã-—ela (Kunti, ou Prthá); apa—alcancou; durvásasah—do grande 
sábio Durvasa; vidydm—poder místico; deva-hútim—chamando 
qualquer semideus; pratositat—que estava satisfeito; tasyah—com 
aquele (poder místico específico); virya—poténcia; pariksa-artham— 
só para verificar; Ajuhava—chamou; ravim—o deus do Sol; $ucih— 
a piedosa (Prthà). 








TRADUÇÃO 
Certa vez, quando Durvásà era um tante na casa do pai de 
Prtha, Kunti, Prthà satisfez Durvásà, prestando-lhe serviço. Por isso, 
ela recebeu poder místico pelo qual podia chamar qualquer semi- 
s. Para testar a potência desse poder místico, a piedosa Kunti 
imediatamente chamou o deus do Sol. 














ERSO 33 


aami e AAA 1 
sal a E a gaa À NRI 


tadaivopagatam devañ 
viksya vismita-mànasa 

pratyayartham prayukta me 
yahi deva ksamasva me 










































































| 
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tadà— naquele momento; eva—na verdade; updgatam—apareceu 
(diante dela); devam-—o deus do Sol; viksya—vendo; vismita-màüna- 
Sã-—muito surpresa; pratyaya-artham—só para verificar a potência 
do poder místico; prayuktã-—eu usei isto; mea mim; yãâhi-—por 
favor, retorna; deva—ó semideus; ksamasva—perdoa; me—a mim; 





TRADUCAO 
Logo que Kunti chamou o semideus do Sol, ele apareceu diante 
dela, e ela ficou muito surpresa. Ela disse ao deus do Sol: “Eu estava 





apenas examinando a eficácia deste poder místico. Lamento ter-te 
chamado desnecessariamente. Por favor, retorna e perdoa-me.”” 


VERSO 34 


mi ra AA | 
afana que sat A que ИЗӘ 


amogham deva-sandarsam 
üdadhe tvayi catmajam 

yonir yathà na dusyeta 
kartâham te sumadhyame 


amogham-—sem falha; deva-sandarsam-—encontro com os semi- 
deuses; adadhe—darei (meu sémen); tvayi—a ti; ca—também; atma- 
jam-=um filho; yonih--a fonte do nascimento; yathd—como; na— 
nào; du$yeta—torne-se: poluída; Kartà—providenciarei; a/tam-—eu: 
1e—a ti; sumadhyame-—ó. bela moga: 


TRADUCAO 
O deus do Sol disse: Ó bela Prthà, teu encontro com os semideu- 
ses náo pode ser infrutífero. Portanto, deixa que eu deposite minha 
semente em teu ventre para que possas gerar um filho. Providencia- 
rei para que tua virgindade-se mantenha intacta, visto que ainda és 
jovem e solteira. 





SIGNIFICADO 
De acordo com a civilizagáo védica, se uma moca dá à luz uma 
criança antes de casar-se, ninguém se casará com ela. Portanto, em- 
bora o deus do Sol, após aparecer diante de Prthã, quisesse dar-lhe 
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um filho, Prtha hesitou porque ela ainda era solteira. Para manter 
sua virgindade integra, o deusido Sol fez arranjos para dar-lhe um 
filho que viesse do ouvido dela, e por isso a criança chamava-se 
Karna. O costume é que a-moça deve casar-se aksata-yoni, isto é, 
com sua virgindade imperturbada.. Uma moça jamais deve gerar 
uma criança antes de seu casamento. 


VERSO 35 


¿A aia aa ad a па: 1 
aa: g: 999 fidt qu reme (34 


iti tasyàm sa ааһауа 
garbham süryó divam gatah 

sadyah kumarah sañjajñe 
dvitiya iva bhaskarah 


iti—dessa maneira; tasyâm-—nela (Prthã); sah-—ele (o deus do Sol); 
üdhüva—colocando sémen; garbham-—gravidez; süryah—o deus do 
Sol; divam—aos planetas celestiais; gatah-—retornou; sadyah—de 
imediato; kumarah—uma crianca; sañjajñe—nasceu; dvitiyah—se- 
gundo; iva—como; bhaskarah—o deus do Sol. 


TRADUÇÃO 
Após dizer essas palavras, o deus do Sol colocou seu sêmen no 
ventre de Prthã e então retornou ao reino celestial. Logo a seguir, 
de Kunti nasceu uma criança, que parecia outro deus do Sol. 


VERSO 36 


а тача а a ad! 
sfera weed aerea: 11381 
tam satyájan nadi-toye 
krechral lokasya bibhyati 


prapitamahas tàm uvaha 
pündur vai satya-vikramah 
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гат—еѕѕа criança; sa—ela (Kunti); atyajat—abandonou; nadr- 
toye—na água do rio; krcchrat—com muita relutància; lokasya—das 
pessoas em geral; bibhyati—temendo; prapitamahah-—(teu) bisavô; 
tüm— com ela (Kunti); uvaha—casou-se; panduh—o rei conhecido 
como Pàndu; vai—na verdade; satya-vikramah—muito piedoso e ca- 
valheiresco. 

TRADUCAO 

Porque temia ser criticada pelas pessoas, Kunti, que gostava muito 
de seu filho, teve muita dificuldade em perder o afeto por ele. Contra 
a sua vontade, ela escondeu a criança numa cesta e deixou-a flutuar 
nas águas do rio. Ó Maharaja Pariksit, teu bisavô, o piedoso e cava- 
Iheiresco rei Pàndu, mais tarde casou-se com Kunti. 


О 37 
яяя] а чє чан ааа | 
четат аж э Ва: да: (1391 


$rutadevàm tu kürüso 
vrddhasarmà samagrahit 

yasyam abhüd dantavakra 
rsi-Sapto diteh sutah 


Srutadevam—com Srutadevà, uma irmà de Kunti; tu—mas; Kàrü- 
sah—o rei de Karúsa; vrddhasarmá—Vrddhasarma; samagrahit— 
casou-se; yasyam-—através de quem; abhüt—nasceu; dantavakrah— 
Dantavakra; rsi-Saptah-—fora anteriormente amaldiçoado pelos sábios 
Ѕапака:е Sanátana; diteh—de Diti; sutah-—filho: 


TRADUÇÃO 
Vrddhasarma, o rei de Karüsa, casou-se com a irmã de Kunti, 
Srutadevã, e do ventre desta nasceu Dantavakra. Tendo sido amal- 
diçoado pelos sábios encabeçados por Sanaka, Dantavakra anterior- 
mente nascera como o filho de Diti chamado Hiranyáksa. 


VERSO 38 


dà veias A | 
AAA] GA Sept: St: [13 cl 
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kaikeyo dhrstaketus ca 
Srutakirtim avindata 

santardanâdayas tasyam 
pañcásan kaikayah sutah 


Каікеуаһ—о геі де Kekaya; dhrstaketuh—Dhrstaketu; ca—também; 
Srutakirtim—uma irmá de Kunti chamada Srutakirti; avindata—de: 
posou; santardana- -adayah—encabecados por Santardana; tasyám— 
através dela (Srutakirti); ; üsan—houve; kaikayah—os 
filhos do rei de Kekaya; sutah—filhos. 


TRADUÇÃO 
Dhrstaketu, o rei de Kekaya, desposou Srutakirti, outra irmã de 
Kunti. Srutakirti teve cinco filhos, encabeçados por Santardana. 


VERSO 39 


IEA RISE E | 
AR ARA 1391 


rajadhidevyám avantyau 
jayaseno 'janista ha 

damaghosas cedi-rajah 
srutasravasam agrahit 


rajadhidevyam-através de Rajadhidevi; outra irmã de Kunti; 
avantyau—os filhos (chamados Vinda e Anuvinda); jayasenah—o 
rei Jayasena; ajanista—gerou; ha—no passado; damaghosah—Dama- 
ghosa; cedi-rajah—o reido Estado de Cedi; $rutasravasam—Sruta- 
sravã, outra irmã; agrahit—desposou. 


TRADU! 

Através do ventre de Rajadhidevi, outra irmã de Kunti, Jayasena 
gerou dois filhos, chamados Vinda e Anuvinda. De maneira seme- 
lhante, o rei do Estado de Cedi desposou Srutasrava. Esse rei cha- 
mava-se Damaghosa. 
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VERSO 40 


fra: gara: ARA TA: | 
tara ai Pair eo! 


sisupalah sutas tasyah 
kathitas tasya sambhavah 

devabhügasya kamsayam 
citraketu-brhadbalau 


sisupalah—Sisupála; sutah—o filho; tasyah—dela (Srutasrava); 
kathitah—jà descrito (по Sétimo Canto); tasya—seu; sambhavah 
nascimento; devabhágasya—de Devabhag; 
kamsayam-—no ventre de Kamsá, sua esposa; 
brhadbalau-=e Brhadbala; 


um irmão de Vasudeva; 





citraketu—Citraketu; 








TRADUCAO 
O filho de Srutasravá foi Sisupála, cujo nascimento já foi descrito 
[no Sétimo Canto do Srimad-Bhagavatam]. О irmão de Vasudeva 
chamado Devabhaga teve dois filhos com sua esposa, Karns: 
filhos foram Citraketu e Brhadbala. 









Esses 











УЕ! 





) 41 


aee Quem: sd guae | 
ат: ата а gut aaa gem st 


Kamsavatyàm devasravasah 
suvira isumáms tathá 

bakah kañkat tu kankayam 
satyajit purujit tathà 


karnsavatyam—no ventre. de Karnsavati; devasravasah—de Deva- 
$ravà, um irmão de Vasudeva; suvirah—Suvira; isumün—lsuman; 
tathüà—bem como; bakah—Baka; karikat—de Kanka; fu—na verda- 
de; kanküyüm-—em sua- esposa chamada Kankã; satyajit—Satyajit; 
purujit—Purujit; tatha—bem como. 


p 
a 
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TRADUÇÃO 
O irmão de Vasudeva chamado Devasrava desposou Kamsavati, 
em quem ele gerou dois filhos, chamados Suvira e Isumân. Капі 
através de sua esposa Kaika, gerou três filhos, chamados Baka, 
Satyajit e Purujit. 





VERSO 42 


чөл À 
аач еее 


srüjayo ràstrapàlyàm са. 
vrsa-durmarsanádikan 

harikesa-hiranyaksau 
#йгаЬййтуйт са Syamakah 





srüjayah—Srhjay 
pálika; ca—e; vrsa-durmarsana-adikan—gerou filhos encabegados 
por Vrsa e Durmarsana; harikesa—Harikesa; hiranyaksau—e Hira- 
nyáksa; Sarabhimyám—no ventre de Súrabhúmi; ca—e; $yámakah: 


a; rastrapalyam—através de sua esposa, Rástra- 


o rei Syámaka. 


TRADUCAO 
Através de sua esposa, Rastrapálika, o rei Srijaya gerou filhos en- 
cabeçados por Vrsa e Durmarsana. O rei Syâmaka, através de sua 
esposa, Súrabhúmi, gerou dois filhos, chamados Harikesa e Hira- 
nyáksa. 









PARA A AA | 
aya їкї дє эпт 119211 


misrakesyam apsarasi 
vrkadin vatsakas tathã 

taksa-puskara-saladin 
durvaksyam vrka adadhe 




















736 Srimad-Bhágavatam [Canto 9, Cap. 24 


misrakesyàm—no ventre de Misrakesi; apsarasi—que pertencia 
ao grupo das Apsarãs; vrka-adin—Vrka e outros filhos; vaisakah— 
Vatsaka; tathã-—também; taksa-puskara-Sãla-adin-—filhos encabeça- 
dos por Taksa, Puskara e Sála; durvaksyüm-—no ventre de sua esposa, 
Durvaksi; vrkah—Vrka; adadhe—gerou. 


TRADUÇÃO 
Em seguida, o rei Vatsaka, através do ventre de sua esposa, Migra- 
kesi, que era uma Apsará, gerou filhos encabeçados por Vrka. Vrka, 
através de sua esposa, Durváksi, gerou Taksa, Puskara, Sala e assim 
por diante. 


VERSO 44 


Ga a танй. | 
ята: Фата а эгачтатәгатаб 18811 


sumitrarjunapáladin 
samikat tu ѕийатапї 

anakah karnikayam vai 
rtadháma-jayáv api 


sumitra—Sumitra; arjunapála—Arjunapála; àdin—encabecados 
por; samikat—do rei Samika; tuna verdade; sudamani—no ventre 
de Sudámani, sua esposa; anakah—o rei Ánaka; karnikàyàm—no 
ventre de sua esposa Karnikã; vai--na verdade; rtadhamã--Rtadhã- 
mà; jayau—e Jaya; api—na verdade, 





TRADUÇÃO 
De Samika, através do ventre de sua esposa, Sudâmani, vieram 
Sumitra, Arjunapala e outros filhos. O rei Anaka, através de sua es- 
posa, Karnikã, gerou dois filhos, a saber, Rtadhâmã e Jaya. 





VERSO 45 


Фе ЗЕ чя ип tis т! 
TNT чеч эй: 1ч! 
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pauravt rohini bhadra 
madirà rocanà ila 

devaki-pramukhàs càsan 
patnya ünakadundubheh 


pauravi—Pauravi; rohini—Rohini; bhadra—Bhadrà; madirü— 
Madira; rocana—Rocana; ila—lla; devaki—Devaki; pramukhah—en- 
cabecadas por; ca—e; üsan—existiam; patnyah—esposas; anaka-dun- 
dubheh—de Vasudeva, que era conhecido como Anakadundubhi. 


TRADUÇÃO 
Devaki, Pauravi, Rohini, Bhadrà, Madirà, Rocaná, Ilã e outras 
eram todas esposas de Ánakadundubhi [Vasudeva]. Entre todas 
elas, Devaki era a principal. 





VERSO 46 


wd wi umu o qui fus usui 
ara Ra sanaa |19811 


balarh gadam sáranam ca 
аигтааат vipulam dhruvam 
vasudevas tu rohinyámh 
krtadin udapâdayat 


balam—Bala;' gadam-—Gada; -sáranam-—Sárana; ca--também; 
durmadam—Durmada; vipulam—Vipula; dhruvam-—Dhruva; vasu- 
devah-—Vasudeva (o pai de Krsna); tuna verdade; rohinyâm--na 
esposa chamada Rohini; krta-adin-—os filhos encabeçados por Krta; 
udapádayat—gerou. 


TRADUÇÃO 
Vasudeva, através do ventre de sua esposa Rohini, gerou filhos 
tais como Bala, Gada, Sárana, Durmada, Vipula, Dhruva, Krta e 
outros. 
VERSOS 47 — 48 


Чий AA A ад oq s| 
8а qaa arames leo 
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AAA ARTET: | 
Sua Йй «тєн еи 191 


subhadro bhadrabühus ca 
durmado bhadra eva ca 

pauravyás tanayà hy ete 
bhütàdyà dvàdasabhavan 


nandopananda-krtaka- 
suradya madirátmajah 

kausalyà kesinarit tv ekam 
asüta kula-nandanam 





subhadrah—Subhadra; bhadrabahuh—Bhadrabáhu; ca—e; dur- 
madah—Durmada; bhadrah—Bhadra; eva—na verdad —também; 
pauravyüh—da esposa chamada Pauravi; tanayâh—filhos; Ai—na 
verdade; ete—todos eles; bhüta-üdyüh—encabecados por Bhüta; 
dvüdasa—doze; abhavan—nasceram; nanda-upananda-krtaka-süra- 
üdyüh—Nanda, Upananda, Krtaka, Süra e outros; madirà-atma- 
jah—os filhos de Madirá; kausalya—Kausalya; kesinam—um filho 
chamado Kesi; fu ekam—apenas um; asíta—deu á luz; kula-nanda- 
nam—um filho. 














TRADUÇÃO 
Do ventre de Pauravi vieram doze filhos, incluindo Bhita, Subhadra, 
Bhadrabáhu, Durmada e Bhadra. Nanda, Upananda, Krtaka, 
e outros nasceram do ventre de Madirá. Bhadrá [Ka 
luz apenas um filho, chamado Kesi. 








lya] deu à 


VERSO 49 


{єтїї атп GREMIO | 
PUERTA TARA НУ 


rocanüyam ato jàtà 
hasta-hemangadadayah 

ilayám uruvalkàdin 
yadu-mukhyan ajijanat 
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rocanãyâm—em outra esposa, cujo nome era Rocaná; atah—em 
seguida; jatah—nasceram; hasta--Hasta; hemarigada— Hemangada; 
âdayah-—e outros; ilayâm--em outra esposa, chamada Ilã; uruvalka: 
üdin—filhos encabecados por Uruvalka; yadu-mukhyán—principais 
personalidades na dinastia Yadu; ajijanat—ele gerou 








TRADUÇÃO 
Vasudeva, através de outra de suas esposas, cujo nome era Roca- 
па, gerou Hasta, Hemangada e outros filhos. E através de sua esposa 
chamada la, ele gerou filhos encabeçados por Uruvalka, todos os 
quais foram importantes personalidades na dinastia de Yadu. 


VEI 


эвт IAR MARAN: | 
MERA ARA AA: Mol 





0:50 


viprstho dhrtadevâyâm 
ека ânakadundubheh 

santidevatmaja rájan 
prasama-prasitadayah 


viprsthah—Viprstha; dhrtadevayam-—no ventre da esposa chamada 
Dhrtadevá; ekah—um filho; anakadundubheh—de Anakadundubhi, 
Vasudeva; santideva-atmajah—os filhos de outra esposa, chamada 
Santideva; rajan—ó Maharaja Pariksit; prasama-prasita-adayah— 
Prasama, Prasita e outros filhos. 





TRADUCAO 
Do ventre de Dhrtadeva, uma das esposas de Anakadundubhi 
[Vasudeva], veio um filho chamado Viprstha. Os filhos de San: 
devà, outra esposa de Vasudeva, foram Prasama, Prasita e outros; 





VERSO 51 


aaa Ram 591 
again: ATA че ап: ИЧ?! 
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rajanya-kalpa-varsadya 
upadevà-sutà dasa 

vasu-hamsa-suvamsadyàh 
Sridevayas tu sat sutàh 


rüjanya—Rájanya; kalpa—Kalpa; varsa-adyah—Varsa e outros; 
upadeva-sutah—filhos de Upadeva, outra esposa de Vasudeva; dasa— 
dez; vasu—Vasu; hamsa—Hamsa; suvamsa—Suvamáa; adyah 
outros; sridevayah—nascidos de outra esposa, chamada $ 
mas; $aí—seis; sutàh—filhos. 











TRADUÇÃO 
Vasudeva também tinha uma esposa chamada Upadevã, de quem 
vieram dez os, encabecados por Rájanya, Kalpa e Varsa. De 


Srideva, outra esposa, vieram s filhos, tais como Vasu, Hamsa e 
Suvamóa. 








VERSO 52 


Заит азд. яч A AR: | 
яя: ge RR чї! 


devaraksitayà labdhà 
nava cütra gadàdayah 

vasudevah sutàn astav 
üdadhe sahadevayà 


devaraksitayã--através da esposa chamada Devaraksitã; labdhah— 
obteve; nava—nove; ca—também; atra—aqui; gada-adayah—filhos 
encabegados por Gada; vasudevah—$rila Vasudeva; sutan—filhos; 
и üdadhe—gerou; sahadevayà—-na esposa chamada Saha- 
leva. 


TRADUÇÃO 
Através do sêmen de Vasudeva, nasceram no ventre de Devarak- 
itā nove filhos, encabeçados por Gadā. Vasudeva, que era a reli- 
gião personificada, também tinha uma esposa chamada Sahadeva, 
em cujo ventre ele gerou oito filhos, encabeçados por Sruta e Pravara. 
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VERSOS 53-55 


mou aa uu quf | 
agüsep EE a IM 
Яні quí a wget | 
E meça ий RNA MR! 
aea aida aaa eR: fks | 
SAA ATA, TAT RTA чч 


pravara-Sruta-mukhyams ca 
saksad dharmo vasün iva 

vasudevas: tu devakyam 
asta putrán ajijanat 


kirtimantam susenarn ca 
bhadrasenam udara-dhih 

rjurm sammardanam bhadram 
sankarsanam ahisvaram 


astamas tutayor asit 
svayam eva harih kila 

subhadrã ca mahabhaga 
tava rájan pitâmahi 


pravara—Pravara (em algumas versões, Pauvara); sruta—Sruta; 
mukhyan—encabegados por; ca—e; saksat—diretamente; dharmah— 
religiáo personificada; vasún iva—exatamente:como os principais 
Vasus dos planetas celestiais; vasudevah-—Srila Vasudeva, o pai de 
Krsna; tu—na verdade; devakyâm-—no ventre de Devaki; asta—oito; 
putran—filhos; ajijanat—gesou; kirtimantam—Kirtimán; susenam 
ca—e Susena; bhadrasenam—Bhadrasena; udara-dhih—todos muito 
qualificados; rjum—Rju; sammardanam—Sammardana; bhadram: 
Bhadra; sañkarsanam—Sankarsana; ahi-iSvaram—o controlador su- 
premo e a encarnação que assumiu forma de serpente; astumah-=0 
oitavo; tu-—mas; tayoh-—de ambos (Devaki e Vasudeva); asit—apa- 
receu; svayam eva-—diretamente, pessoalmente; «harih—a Suprema 
Personalidade de. Deus; kila-—que falar de; subhadrã-—-uma irmã, 
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Subhadra; ca—e; mahabhaga—afortunadíssima; tava—tua; rajan— 
6 Mahaàràja Pariksit; pitàmahi—avó. 


TRADUCAO 
Os oito filhos nascidos de Sahadevá, tais como Pravara e Sruta, 
eram as próprias encarnacóes dos oito Vasus dos planetas celesti 





s. 


Através do ventre de Devaki, Vasudeva também gerou oito filhos 


тш 





simo qualificados, Entre eles estavam Kirtimàn, Susena, Bha- 
drasena, Rju, Sammardana, Bhadra e Sankarsana, o controlador e 
a encarnação que assumiu forma de serpente. O oitavo filho foi di- 
retamente a Suprema Personalidade de Deus — Krsna. A afortuna- 
díssima Subhadra, a única filha, foi tua avó; 


IGNIFICADO 
O qüinquagésimo quinto verso diz que svayam eva harih kila, in- 
dicando que Krsna, o oitavo 





lho de Devaki, é a Suprema Persona- 
lidade de Deus. Krsna não é uma: encarnação. Embora não haja 
diferença entre Hari, a Suprema Personalidade de Deus, e Sua en- 
ão, Krsna é a Pessoa Suprema original, a Divindade completa 
às encarnações manifestam apenas uma certa porcentagem das po- 
tências do Supremo; à Divindade completa é o próprio Krsna, que 
apareceu como o oitavo filho de Devaki. 





VERSO 56 


ает ar fe cre ret ago area: | 
ат а ялчы emm ЖЧ ЕЁ: ИЧЕ 


yadà yadà hi dharmasya 
ksayo vrddhis ca papmanah 

tadã tu bhagavan isa 
atmàünam srjate harih 


Jada-—sempre que; yada—sempre que; hi—na verdade: dharma- 
sya—dos principios da religiño; ksayah—deterioracño; vrddhihan- 
mento; ca—e; papmanah—de atividades pecaminosas: tada-—nessa 
ocasião; tu-—na verdade; bhagavan—a Suprema Personalidade de 
Deus; Tsah—o controlador supremo; ütmanam-—pessoalmente; srja- 
teadvém; harih-—a Suprema Personalidade de Deus. 
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TRADUÇÃO 
Sempre que os princípios da religião deterioram-se e os princípios 
da irreligião aumentam, o controlador supremo, a personalidade 
de Deus, Sri Hari, aparece por Sua própria vontade. 








SIGNIFICADO 
Neste verso, explicam-se os princípios pelos quais uma encarnação 
da Suprema Personalidade de Deus desce à Terra. O próprio Senhor 
também explica esses mesmos princípios no Bhagavad-gita (4.7): 


yadà yadà hi dharmasya 
elanir bhavati bhárata 

abhyutthânam adharmasya 
tadàtmünam srjàmy aham 


“Sempre e onde quer que haja um declínio na' prática religiosa, ó 
descendente' de"Bharata, e o predominante aumento da irreligiao 
— nesse momento, Eu próprio desço.” 

Na era atual, a Suprema Personalidade de Deus apare: 
Sri Caitanya Maháprabhu para inaugurar o movimento Hare Krsna. 
No momento presente, em Kali-yuga, as pessoas sáo extremamente 
pecaminosas e más (manda). Elas náo fazem nenhuma idéia do que 
é vida espiritual e estão desperdiçando os benefícios propiciados pela 
forma de vida humana, preferindo viver como gatos e cães. Foi por 
isso"que $ri Caitanya Mahaprabhu' inaugurou o movimento: Hare 
Krsna, que não é diferente de Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus. Se alguém se associa com este movimento, associa-se direta- 
mente'com a Suprema Personalidade de Deus. As pessoas devem 
tirar proveito do canto do mantra Hare Krsna e assim aliviar-se de 
todos os problemas criados nesta era de Kali. 





eu como 





VERSO 57 
a q set a 9ч ат ач 1 
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na hy asya janmano hetuh 
karmano và mahipate 
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atma-máyàm vinesasya 
parasya drastur àtmanah 


na—nào; hi—na verdade; asya—dEle (a Suprema Personalidade 
de Deus); janmanah—do aparecimento, ou nascimento; hetuh—há 
alguma causa; karmanah-—ou: para: agir; và—ou; mahipate—ó rei 
(Maharája Pariksit); dtma-mayam—Sua compaixão suprema pelas 
almas caídas; vind—sem; isasya—do. controlador supremo; parasya— 
da Personalidade de Deus, que está além do mundo mater ial; dras- 
tuh—da Superalma, que testemunha as atividades de todos; amma: 
nali—da Superalma de todos. 


TRADUÇÃO 

Ó rei, Maharaja Pariksit, o único motivo do aparecimento, desa- 
parecimento ou atividades do Senhor é o Seu desejo pessoal, Como 
Superalma, Ele conhece tudo. Logo, não há causa que O afete, nem 
mesmo os resultados das atividades fruitiva 














FICADO 

Este verso assinala a diferença entre;a Suprema, Personalidade 
de Deus e um ser vivo comum, 'O ser vivo comum recebe um tipo 
específico. de. corpo de acordo icom -suas atividades passadas (kar- 
maná daiva-netrena jantur dehopapattaye). O ser vivo jamais é inde- 
pendente e nunca pode aparecer independentemente. Ao contrário, 
ele é forçado a aceitar um corpo que lhe é imposto por mãyã de 
acordo com o:seu karma passado, Como se explica no Bhagavad- 
&ità (18.61): yantrárüdhani mayayã. O corpo é uma espécie de má- 
quina criada e oferecida para'a entidade viva pela energia material, 
que age sob a direção da Suprema Personalidade de Deus Portanto, 
a entidade viva deve aceitar um tipo específico de corpo que máya, 
a energia material, lhe concede de acordo com o seu karma. Ninguém 
pode julgar-se independente e dizer: “Dá-me um corpo como este” 
ou **Dá-me um corpo-como'aquele”.. Todos:devem aceitar o corpo 
que a energia material oferece, Esta é a posição do ser vivo comum. 

Todavia, ao descer, Krsna adota este procedimento devido à Sua 
compaixão misericordiosa para com as almas caídas. Como o Senhor 
diz no Bhagavad-gità (4.8): 
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paritranãya sadhinarm 
vinasaya ca duskrtâm 

dharma-samsthapanarthaya 
sambhavámi yuge yuge 


“Para libertar os piedosos e aniquilar òs canalhas, bem como para 
restabelecer os princípios religiosos, Eu mesmo advenho, milênio 
após milênio.” O Senhor Supremo não é forçado a aparecer; Na 
verdade, ninguém pode forçá-lO a sujeitar-Se, pois Ele é a Suprema 
Personalidade de Deus. Todos estão sob'Seu controle, mas Ele não 
está sob'o controle de nenhuma outra pessoa. Os tolos que, devido 
a seu pobre fundo de conhecimento, pensam que alguém pode se 
igualar a Krsna ou tornar-se Krsna, estão condenados sob todos os 
aspectos. Ninguém pode igualar ou superar Krsna, que portanto é 
descrito como asamaurdhva. De acordo com o dicionário Visva-kosa, 
a palavra maya é usada no sentido de **falso orgulho” e também 
no sentido de *'compaixão”. Para um ser vivo comum, o corpo 
no qual ele aparece lhe serve de punição. Como 'o Senhor diz no 
Bhagavad-gitã (7.14), daivi hy esã gunamayi mama mayã duratyayã: 
“Esta Minha energia divina, que consiste nos três modos da natureza 
material, é difícil de ser subjugada.”” Mas quando Krsna vem, a pa- 
lavra mãyã refere-se à Sua compaixão ou misericórdia para com os 
devotos e as almas caídas. Através de Sua potência, o Senhor pode 
libertar a todos, quer as pessoas pecaminosas ou piedosas. 





VERSO 58 


TARA qa: MA fë 1 
aA ATATA Faà iuel 


yan maya-cestitam pumsah 
sthity-utpatty-apyayaya hi 

anugrahas tan-hivrtter 
atma-labhaya cesyate 








yat—quaisquer que; maya-cestitam—as leis da natureza mate- 
rial estabelecidas pela Suprema Personalidade de Deus; pumsah— 
das entidades vivas; sthiti—duracáo de vida; utpatti—nascimento; 
apyayüya—aniquilacáo; hi—na verdade; anugrahah—compaixáo; 
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tat-nivriteh—a criação é manifestação da energia cósmica para acabar 
com os repetidos nascimentos e mortes; atma-labhãya—voltando 
assim ao lar, voltando ao Supremo; ca—na-verdade; isyate—é com 
este propósito que existe 'a criação. 


TRADU 

Através de Sua energia material, a Suprema Personalidade de 

Deus age na criação, manutenção e aniquilação desta manifestação 

cósmica só para libertar a entidade viva com Sua compaixão e extin- 

guir o nascimento, a velhice e a duração da vida materialista da en- 

tidade viva. Com isto, Ele capacita o ser vivo a retornar ao lar, a 
retornar ao Supremo. 














9 SIC "ICADO 

Às vezes, os homens materialistas perguntam por que Deus criou 
o mundo material onde sofrem as entidades vivas. A criação ma- 
terial na certa é um lugar designado: às almas condicionadas sofr: 
doras, que são partes da Suprema Personalidade de Deus, como o 
próprio Senhor confirma no Bhagavad-gitã (15,7): 











mamaivamso jiva-loke 
jtva-bhütah sanàtanah 

manah-sasthânindriyâni 
prakrti-sthüni karsati 


“As entidades vivas neste mundo condicionado são Minhas eternas 
partes fragmentárias. Por força da vida condicionada, elas, munidas 
dos seis sentidos, entre os quais se inclui a mente, empreendem árdua 
luta.” Todas as entidades vivas são partes integrantes da Suprema 
Personalidade de Deus e, em qualidade, estão no mesmo nível do 
Senhor; em quantidade, porém, há uma grande diferença entre eles, 
pois o Senhor é ilimitado, ao passo que as entidades vivas são limi- 
tadas. Logo, o Senhor possui uma ilimitada potência de prazer, e 
as entidades vivas têm uma limitada potência de prazer. Anandamayo 
"bhyasat (Vedanta-sütra 1.1.12). Tanto o Senhor quanto a entidade 
viva, sendo almas espirituais da mesma qualidade, têm a tendência 
para-desfrutar em paz, porém, quando a parte da Suprema Persona- 
lidade de Deus cai no infortúnio de querer desfrutar de maneira in- 
dependente, sem Krsna, ela é posta no mundo material, onde começa 
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sua vida como Brahmã e pouco a pouco se degrada ao starusde 
uma formiga ou de um verme no excremento. Isto chama-se manah 
sasthanindriyani prakrti-sthâni karsati. Há uma grande luta pela exis- 
tência porque a entidade viva, condicionada pela natureza material, 
está sob pleno controle da natureza (prakrteh kriyamanani gunaih 
Kkarmáâni sarvasah). Entretanto, devido ao seu conhecimento limitado, 
a entidade viva pensa que está desfrutando neste mundo material. 
Manah sasthanindriyani prakrti-sthani karsati. Na verdade, ela está 
sob pleno controle da natureza material, mas ainda assim acha que 
é independente (ahankara-vimüdhütmáà kartaham iti manyate). Mesmo 
ao elevar-se através do conhecimento especulativo e tentar imergir 
na existência do Brahman, a mesma doença continua. AruAya krc- 
chrena param padam tatah patanty adhah (Bhag. 10.2.32). Mesmo 
após alcançar esse parar padam, Ou seja, após imergir no Brahman 
impessoal, ela volta a cair no mundo material. 

Dessa maneira, a alma condicionada submete-se a uma grande 
luta pela existéncia neste mundo material, e portanto o Senhor, sen- 
tindo compaixão dela, aparece neste mundo e-a instrui. Assim, O 
Senhor diz no Bhagavad-gità (4.7): 














yada yadã hi dharmasya 
glanir bhavati bhárata 

abhyutthanam adharmasya 
tadàtmünam srjamy aham 


“Sempre é onde quer que haja um declínio ria prática religiosa, ó 
descendente de Bharata, e o predominante aumento da irreligido — 
nesse momento, Eu próprio desço.” O verdadeiro dharma é render-se 
a Krsna, mas a entidade viva rebelde, ao invés de render-se a Krsna, 
ocupa-se em adharma, em lutar pela existência a fim de tornar-se 
como Krsna. Portanto, por compaixão, Krsna cria este mundo ma- 
terial para dar à entidade viva uma oportunidade de compreender 
sua verdadeira posição. O Bhagavad-gitã e textos védicos semelhan- 
tes são apresentados para que.o ser vivo possa compreender a rela- 
ção existente entre ele e Krsna. Vedais ca sarvair aham eva vedyah 
(Ве. 15.15). Todos esses textos védicos destinam-se a capacitar o ser 
humano a compreender o que ele é, qual é sua verdadeira posição 
e qual é o seu relacionaménto com a Suprema Personalidade de 
Deus. Isto chama-se brahma-jijtiâsã. Toda alma condicionada está 
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lutando, mas, a vida humana oferece a melhor oportunidade para 
ela compreender sua posição: Portanto, este verso diz que anugrahas 
tan-nivrtteh; indicando que deve-se pôr termo à vida ilusória sob a 
forma de repetidos nascimentos emortes e a alma condicionada deve 
educar-se. Este é o propósito da criação. 

Ao contrário do que pensam os ateístas, a criação não surge ca- 
priehosamente. 


asatyam apratistham te 
jagad ahur anisvaram 
aparaspara-sambhütam 
kim anyat kama-haitukam 


“Eles; dizem. que este mundo é irreal e sem fundamento; que não 
há nenhum Deus controlando; que ele é produzido do desejo sexual 
e tem como causa apenas a luxúria.” (Bg. 16.8) Os patifes ateistas 
pensam que não há Deus e que a criação ocorreu por acaso, assim 
como um homem e uma mulher casualmente encontram-se e ela en- 
gravida e dá à luz um filho. Entretanto, a verdadeira história é bem. 
diferente disto, pois de fato há um propósito para esta criação: dar 
à alma condicionada a oportunidade de recuperar sua consciência 





original, consciência de Krsna, e então retornar ao lar, retornar ao 
Supremo, e ser completamente feliz no mundo espiritual. No mundo 
material, a alma condicionada recebe a oportunidade de satisfazer 
seus sentidos, mas ao mesmo tempo o conhecimento védico informa-a 
de que este mundo material não é o verdadeiro lugar onde ençon 
trar a felicidade, Janma-mrtyu-jara-vyâadhi-duhkha-dosânudarsanam 
(Bg. 13.9). Deve-se acabar comos repetidos nascimentos e mortes, 
Portanto, todo ser humano deve aproveitar-se. desta criação para 
compreender Krsna e;sua relação com. Krsna e então voltar ao lar, 
voltar ao Supremo. 


VERSO 59 
a ce 1 
MAA IATA Бати: US 


aksauhininam patibhir. 
asurair nrpa-larichanaih 
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bhuva ükramyamünaya 
abharaya krtodyamah 


aksauhininam—de reis que possuem grande poder militar; pati- 
bhih—por esses reis ou governantes; asuraih-—verdadeiros demônios 
(porque eles não precisam desse poder militar, mas criam-no desne- 
cessariamente); nrpa-lañchanaih—que sáo de fato indignos de torna- 
rem-se reis (embora tenham de algum jeito se apossado do governo); 
bhuvah—na superficie da Terra; akramyamanüyah— buscando atacar 
uns aos outros; abhãrãya—abrindo o caminho em que decresce o 
número de demônios na superfície da Terra; krra-udyamah —entusiastas 
(eles gastam todos os impostos do Estado para aumentar o poder 
militar) 


TRADUÇÃO 
Embora os demônios que se apossam do governo se façam passar 
por homens do governo, eles não conhecem o dever do governo. 


Consegiientemente, por arranjo de Deus, tais demônios, que possuem 
grande força militar, lutam entre si, e assim reduz-se ò grande fardo 
de demônios na superfície da Terra. Por vontade do Supremo, os 
demônios aumentam seu poder militar para que 6 seu número decresca 
e os devotos tenham a oportunidade de avançar em consciência de 
Krsna. 


SIGNIFICADO 

Como se declara no Bhagavad-gitá (4.8): paritranaya sadhinam 
vinasaya ca duskrtüm. Os sádhus, os devotos do Senhor, vivem an- 
siosos para promóverem a causa da consciéncia de Krsna para que 
asalmas condicionadas possam libertar-se do cativeiro de nascimentos 
e mortes. Mas os asuras, os demônios, querem impedir o avanço 
do movimento da consciência de Krsna, e por isso Krsna providen- 
cia lutas ocasionais entre diferentes asuras que estão muito intéres- 
sados em aumentar seu poder militar. O dever do governante ou 
do rei não é aumentar desnecessariamente o poder militar; o ver- 
dadeiro dever do governo é zelar para que os cidadãos do Estado 
avancem em consciência de Krsna. Cóm este propósito, no Bhagavad- 
gira (4.13), Krsna diz que câtur-varnyarh mayã srstam guna-karma- 
vibhagasah: “De acordo com os três modos da natureza material e 
o trabalho a eles atribuído, Eu criei as quatro divisões da sociedade 
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humana.” Deve haver uma classe de homens ideais que sejam brãhma- 
nas genuinos, e eles devem receber toda a proteção. Namo brahmanya- 
devaya go-brahmana-hitaya ca. Krsna gosta muito dos bráhmanas 
e das vacas. Os brahmanas fomentam a causa do avanço em cons- 
ciéncia de Krsna, e as vacas dào bastante leite para manter o corpo 
no modo da bondade. Os ksatrivas e o governo devem ser aconse- 
lhados pelos brahmanas, Já os-vaisyas devem produzir alimentos su- 
ficientes, e os sudras, que, por.sua própria iniciativa, não podem 
fazer nada benéfico, devem servir às três classes superiores (os brãh- 
manas, os ksatriyas e os vaisyas). Através deste arranjo da Suprema 
Personalidade de Deus, as almas condicionadas podem libertar-se 
da condição material e voltar ao lar, voltar ao Supremo, Este é o 
propósito de Krsna descer à superfície da Terra (paritrânâya sâdhii- 
nām vinasáya ca duskrtam), 

Todos devem procurar compreender as atividades de Krsna (janma 
karma ca me divyam). Se alguém, compreende o propósito de Krsna 
vir a esta Terra e executar Suas atividades, liberta-se de imediato. 
Esta liberação é o objetivo da criação e do advento de Krsna à su= 
perfície da Terra. Os demônios estão muito interessados em propor 
planos através dos quais as pessoas trabalhem arduamente como. 
gatos, cães e porcos, mas os devotos de Krsna querem ensinar a cons- 
ciência de Krsna para que as pessoas satisfaçam-se com uma vida 
simples e com o avanço em consciência de Krsna. Embora os demôs 
nios tenham planejado muitas atividades que possam ser realizadas 
na indústria à custa de trabalho árduo para que as pessoas se matem 
de trabalhar dia e noite como animais, esta não é a meta da civiliza 
ção. Tais esforços são jagato "hitah, isto é, eles propiciam o infortús 
піо das pessoas em geral. Ksayaya: tais atividades levam à aniquilação 
Quem compreende o propósito de Krsna, a Suprema Personalidade 
de Deus, deve seriamente compreender a importância do movimento 
da consciência de Krsna e seriamente participar dele, Ninguém deve 
esforçar-se por ugra-karma, ou trabalho desnecessário em busca de 
gozo. dos sentidos. Nünarit pramattah kurute vikarma yad indriya 
pritaya aprnoti (Bhag. 5.5.4). Pela simples busca de gozo dos sen 
tidos, as pessoas: fazem planos para obterem felicidade material 
Maya-sukhüya bharam udvahato. vimüdhàn (Bhag. 7.9.43). Todas 
elas tomam esta atitude porque são vimidhas, patifes: Para obter 
felicidade, fugaz, as pessoas desperdiçam sua energia humana, não 
compreendendo a importância do movimento da consciência de 
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Krsna, mas ao contrário, acusando os modestos devotos de sofrerem 
lavagem cerebral. Os demônios podem falsamente acusar os prega- 
dores do movimento da consciência de Krsna, mas Krsna providen- 
ciará para que ocorra uma luta entre os demônios na qual eles utilizem 
toda a sua força militar e ambos os grupos de demônios acabem se 
aniquilando. 


VERSO 60 


жч eat gud 
чыч иң Яй: 


karmány aparimeyáni 
manasapi suresvaraih 

saha-sankarsanas cakre 
bhagavün madhusüdanah 


karmáni—atividades; aparimeyani—imensuráveis, ilimitadas; ma- 
nasa api—mesmo por esses planos percebidos'na-mente; sura-Isva- 
raih—pelos controladores do Universo, tais como Brahmã e Siva; 
saha-sankarsanah—com a participação de Sankarsana (Baladeva); 
cakre—executou; bhagavan—a Suprema: Personalidade de Deus; 
madhu-súdanah—o matador do demônio Madhu. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus, Krsna, com a cooperação de 
Sankarsana, Balarâma, executou atividades que ultrapassam a com- 
preensão mental de personalidades tais como o Senhor Brahmã e o 
Senhor Siva. [Por exemplo, Krsna providenciou a batelha de Kuru 
ksetra para matar muitos demônios para que o mundo inteiro ficasse 
aliviado.) 


O 61 


sl aaa FRA | 
жатпа ai ayala aa: 116211 


kalau janisyamananam 
duhkha-Soka-tamo-nudam 
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anugrahaya bhaktanàm 
supunyam vyatanod yasah 


kalau—nesta era de Kali; janisyamánünam-—das almas condicio- 
nadas que nascerào no futuro; duhkha-s ka-tamah-nudam-—para 
minimizar-lhes a infelicidade e lamentação ilimitadas, que-são cau- 
sadas pela ignorância; anugrahāya—só para mostrar misericórdia; 
bhaktanám—aos devotos; su-punyam—atividades muito piedosas e 
transcendentais; vyatanot—expandiu; yasah—Suas glórias ou fama 








TRADUÇÃO 

Para mostrar misericórdia imotivada aos devotos que no futuro 
nasceriam nesta era de Kali, a Suprema Personalidade de Deus, 
Krsna, agiu de tal maneira que, pelo simples fato de lembrar-se dEle, 
a pessoa libertar-se-á de toda a lamentação e infelicidade da existência 
material. [Em outras palavras, através de Sua ação, Ele propiciou 
que todos os futuros devotos, aceitando as instruções da consciência 
de Krsna contidas no Bhagavad-gitã, pudessem aliviar-se das dores 
da.existéncia material.] 











SIGNIFICADO 

As atividades do Senhor que: consistem em salvar os devotos e 
matar os demônios (paritranadya sadhina vinasaya ca duskrtàm) 
estão sempre lado a lado. De fato, Krsna aparece para libertar os 
sadhus, ou. bhaktas, porém, matando 'os demônios, Ele também 
lhes mostra misericórdia, pois todo aquele que é morto por Krsna 
liberta-se, Quer mate ou proteja, o Senhor é bondoso tanto para 
os demônios quanto para os devotos. 


VER: 





62 


š Cur 
AAA IA AAA 11821 
Yasmin sat-karna-piyuse 
yasas-tirtha-vare sakrt 
Srotrañijalir upasprsya 
dhunute karma-vasanâm 
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yasmin—na história das atividades transcendentais que Krsna exe- 
cutou na superfície da Terra; sat-karna-piyuse—que satisfaz as exigén- 
cias dos ouvidos transcendentais e purificados; yasah-tirtha-vare— 
mantendo-se no melhor dos lugares sagrados, ouvindo as atividades 
transcendentais do Senhor; sakrt—apenas uma vez, de imediato; 
Srotra-añijalih—sob a forma de ouvir a mensagem transcendental; 
upaspr$ya—tocando (exatamente como a água do Ganges); dhunu- 
te—destrói; karma-vasanam—o forte desejo de executar atividades 
fruitivas. 


TRADUÇÃO 
Pelo simples fato de receber as glórias do Senhor através de ouvi- 
dos transcendentais purificados, os devotos do Senhor libertam-se 
de imediato dos fortes desejos materiais e das ocupações em atividades 
fruitivas. 


SIGNIFICADO 

Ao escutarem as atividades da Suprema Personalidade de Deus 
como expostas no Bhagavad-gitã e no Srimad-Bhãgavatam, os devo- 
tos imediatamente obtêm visão transcendental, devido à qual deixam 
de interessar-se por atividades materialistas. Com isto, eles libertam- 
se do mundo material. Em busca de gozo dos sentidos, praticamen- 
te todo mundo está ocupado em atividades materialistas, as quais 
prolongam o processo de janma-mrtyu-jarã-vyadhi — nascimento, 
morte, velhice e doença —, mas o devoto, pelo simples fato de ouvir 
a mensagem do Bhagavad-gitã e depois saborear as narrações do 
Srimad-Bhagavatam, torna-se tão puro que perde o interesse por 
atividades materialistas. Atualmente, os devotos nos países ociden- 
tais estão-se sentindo atraídos à consciência de Krsna e deixando 
de interessar-se em atividades materialistas, e portanto, as pessoas 
estão tentando se opor a este movimento. Mas não há possibilidade 
alguma de elas, através de suas imposições artificiais, interromperem 
este movimento ou pararem as atividades dos devotos na Europa e 
nos Estados Unidos. Aqui, as palavras srotrañjalir upasprsya indicam 
que, pelo simples fato de ouvirem aś atividades transcendentais: do 
Senhor, os-devotos tornam-se tão puros que imediatamente ficam 
imunes à contaminação das atividades fruitivas materialistas. Anyã- 
bhilasita-Sanyam. As atividades materialistas são desnecessárias à 
alma, e portanto os devotos estão livres dessas atividades: Os devotos 
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estão situados em liberação (brahma-bhayaya kalpate), e por conse- 
guinte não podem ser convidados a voltar a seus lares-materiais ou 
a reassumir atividades materialistas. 


VERSOS 63 — 64 


ATA ATAR: I 
AAA: A FRA 16311 
ao | 
IAE NTA peni AA IGRI 


bhoja-vrsny-andhaka-madhu- 
Sürasena-dasürhakaih 

slaghantyehitah sasvat 
kuru-srüjaya-pandubhih 


snigdha-smiteksitodürair 
vakyair vikrama-lilaya 

nrlokam ramayàm asa 
mürtyà sarvanga-ramyaya 


bhoja—ajudado pela dinastia Bhoja; vrsmi—e pelos Vrsnis; andha: 
ka-—e pelos: Andhakas; madhu-—e pelos: Madhus; sitrasena-—e pelos 
raserias; dasarhakaih—e pelos Dasàrhakas; slaghaniya— pelos lou- 
váveis; ihitah—estorcando-se; Sasvat —sempre; Kuru-srüjaya-, рапаи-: 
bhih—ajudado pelos Pàndavas, Kurus e Srüjayas; snigdha—afetuoso; 
smita—sorriso; iksita-—-sendo considerado como; udüraih-—magnáàni- 
mo; vakyaih—as instrugdes; vikrama-lilaya—os passatempos heroicos; 
nr-lokam—sociedade humana; ramayàm àsa—satisfez; mirtya--com 
Sua forma pessoal; sarva-ariga-ramyayi 
partes do corpo satisfazem a todos; 

















—a forma na qual todas as 


TRADUÇÃO 
Coma ajuda dos descendentes de Bhoja, Vrsni, Andhaka, Madhu, 
Sürasena, Dasàrha, Kuru, Sríijaya e Pàndu, o Senhor Krsna executou 
diversas atividades, Com Seu sorriso agradável, Seu comportamento 
afetuoso, Suas instruções e Seus passatempos incomuns, tais como 
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erguer a Colina de Govardhana, o Senhor, aparecendo em Seu corpo 
transcendental, satisfez toda a sociedade human 


SIGNIFICADO 

As palavras nrlokam ramayâm üsa mürtya sarvàriga-ramyayà sào 
significativas. Krsna é a forma original. Portanto, neste verso, Bha- 
gavân, a Suprema Personalidade de Deus, é descrito através da pa- 
lavra mirtyã. A palavramirti significa “forma”. Krsna, ou Deus; 
jamais é impessoal; o aspecto impessoal é uma mera:manifestacáo 
de Seu corpo transcendental (yasya prabha prabhavato jagad-anda- 
koti). O Senhor é narakrti, ou seja, Sua forma assemelha-Se exata- 
mente à de um ser humano; todavia, Sua forma é diferente da'nossa. 
Portanto, a palavra sarvanga-ramvayã nos deixa informados de que 
cada parte de Seu corpo agrada todos que o vêem. Como se não 
bastasse Seu rosto sorridente, cada parte de Seu corpo — Suas 
mãos, Suas pernas, Seu peito — é agradável aos devotos, que não 
podem sequer um momento parar de vera bela forma do Senhor 








VERSO 65 


emis RS re 
atender afora | 
Preta a caga: ft 
атай аач абат: зба ач 114411 


yasyananam makara-kundala-cáru-karna- 
bhrüjat-kapola-subhagam savilasa-hüsam 

nityotsavam na tatrpur drsibhih pibantyo 
nãryo narãs ca muditàh kupità nimes ca 


yasya——cujo; ánanam-—rosto; makara-kundala-càru-karna— deco- 
rado com brincos semelhantes a tubaróes e com belas orelhas; bhra- 
jat—brilhantemente decorada; kapola—testa; subhagam—revelando 
todas as opuléncias; sa-vilasa-hüsam-—com sorrisos de prazer; nitya- 
utsavam—sempre que alguém O vê, sente-se festivo; na fatrpuli— 
não podem satisfazer-se; drsibhih—vendo a forma do Senhor; piban- 
tyah—como se bebessem através dos olhos; nãryah-—todas as mulheres 
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de Vrndavana; narah—todos os devotos; ca—também; muditah-—ple- 
namente satisfeitos; kupitah—irados; nimeh—=0 momento em que 
se perturbam com o piscar dos olhos; ca—também. 


TRADUÇÃO 

O rosto de Krsna está decorado com ornamentos, tais como brincos 
com formato de tubarões. Suas orelhas são belas, as maçãs de Seu 
rosto, brilhantes, e Seu sorriso atrai a todos. Todo aquele que olha 
para o Senhor Krsna vé um festival. Seu rosto e corpo dão plena sa- 
fação a todos que os vêem, mas os devotos ficam irados contra 
o criador por causa do distúrbio causado pelo momentâneo piscar 
dos olhos. 








SIGNIFICADO 
Como o próprio Senhor afirma no Bhagavad-gità (7.3): 


manusyânârh sahasresu 
kascid yatati siddhaye 

yatatàm api siddhünam 
kascin mám vetti tattvatah 


“Dentre muitos milhares de/homens, talvez haja um que se esforce 
para obter perfeição, e-dentre aqueles que alcançaram a perfeição, 
é difícil encontrar um que Me conheça de verdade.” A menos que 
alguém esteja qualificado para compreender Krsna, não pode apreciar 
a presença de Krsna na Terra. Entre os Bhojas, Vrsnis, Andhakas, 
Pandavas e muitos outros reis relacionados intimamente com Krsna, 
deve-se dar destaque especial ao relacionamento íntimo entre Krsna 
eos habitantes de Vrndavana. Neste verso, as palavras nityotsavam 
na tatrpur dr$ibhih pibantyah descrevem esse relacionamento. Os ha- 
bitantes de Vrndavana em especial, tais como os vaqueirinhos, as 
vacas, Os bezerros, as gopis e o pai e a mãe de Krsna nunca se satis- 
faziam por completo, embora não parassem de ver os belos traços de 
Krsna. Aqui, descreve-se que ver Krsna é-nitya-utsava, um festival 
diário. Os habitantes de Vrndavana viam Krsna quase todo momento, 
mas quando Krsna saía da aldeia e dirigia-Se aos campos de pasta- 
gens, onde apascentava as vacas e bezerros, as gopis ficavam muito 
aflitas porque viam Krsna caminhando na terra e pensavam que os 
pés de lótus de Krsna, os quais elas não ousavam colocar sobre 
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seus seios porque não os consideravam bastante suaves, estavam 
sendo machucados por cascalhos. Bastava ao menos pensar nisto pa- 
ra que as gopis ficassem abaladas, chorando em casa. Essas gopis, 
que eram portanto as elevadas amigas de Krsna, viam Krsna cons- 
tantemente, mas como suas pálpebras impediam-nas de ver Krsria, 
as gopis condenavam o criador, o Senhor Brahmã. Portanto, aqui 
se descreve a beleza de Krsna, em especial a beleza de Seu rosto. 
No final do Nono Canto, neste Vigésimo Quarto Capítulo, vislumbra-se 
a beleza de Krsna. Agora, estamo-nos dirigindo ao Décimo Canto; 
que é considerado a cabeça de Krsna. Todo o Srimad-Bhügavata 
Purüna é a corporificacáo da forma de Krsna, e o Décimo Canto é 
Seu rosto. Este verso insinua quão belo é Seu rosto. O rosto sorri- 
dente de Krsna, com Suas bochechas, Seus lábios, os ornamentos 
em Suas orelhas, Seu ato de mascar nozes de bétel — tudo isto era 
observado minuciosamente pelas gopis, que destarte desfrutavam 
de bem-aventurança transcendental, tanto que nunca se saciavam 
de ver o rosto de Krsna, mas ao invés, condenavam o criador do 


corpo por ter feito pálpebras que lhes impediam a visão: Portânto, 
a beleza do rosto de Krsna erá muito mais apreciada pelas gopis 
do que por Seus amigos, os vaqueirinhos, ou mesmo por Yasodá 
Mata, que também estava interessada em decorar o rosto de Krsna. 


VERSO 66 


ятй ята: aa aña 
ARTIE GN | 

sea A gem жй: ndn 
зенит MA 115411 


jato gatah pitr-grhad vrajam edhitartho 
hatvà ripün suta-satani krtorudarah 

utpâdya tesu purusah kratubhih samije 
ütmünam ütma-nigamarm prathayan janesu 


Jâtah-—após nascer como o filho de Vasudeva; gatah-—foi emboray 
pitr-grhüt—da casa de Seu pai; vrajam—para Vrndávana; edhita 
arthah-—para enaltecer a posição (de Vrndavana); hatvá-=mautando 
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ali; ripiin—muitos demônios; suta-Satâni—centenas de filhos; krta- 
urudarah-—aceitando muitas milhares de esposas, as melhores das 
mulheres; utpadya—gerou; tesu—nelas; purusah—a Pessoa Supre- 
ma, que Se assemelha exatamente a um ser humano; kratubhih: 
através de muitos sacrifícios; samije-adorou; atmânam-—a. Ele 
mesmo (porque Ele é a pessoa adorada em todos os sacrifícios); 
atma-nigamam-—bem de acordo com as cerimônias ritualísticas dos 
Vedas; prathayan—expandindo os princípios védicos; janesu—entre 
as pessoas em geral, 





TRADUÇÃO 

A; Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, conhecido como 
lilà-purusottama, apareceu como o filho de Vasudeva, mas logo deixou 
o lar de Seu pai e foi a Vrndávana para expandir Seu relacionamento 
amoroso com Seus devotos íntimos. Em Vrndavana, o Senhor matou 
muitos demônios, e dep: retornou a Dyaraka, onde, de acordo 
com os pi ps védicos, Ele teve muitas esposas que eram as me- 
lhores das mulheres; gerou centenas de filhos nelas; e para estabele- 
cer os princípios da vida familiar, exe: i 
ua própria adoração. 

















шои ѕасгі 





isavam 





SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad:gitã (15.15), vedais ca sarvair aham 
eva vedyah: por intermédio de todos os Vedas, é a Krsna que se deve 
conhecer. O Senhor $ri Krsna, dando: um exemplo mediante Seu 
próprio comportamento, executou muitas cerimônias ritualísticas 
descritas nos Vedas e estabeleceu os princípios da vida de grhastha, 
casando-Se com muitas esposas e gerando muitos filhos só para 
mostrar às pessoas em geral como ser feliz vivendo de acordo com 
os princípios védicos. O centro do sacrifício védico é Krsna (vedais 
ca sarvair aham eva vedyah). Para aperfeiçoar a vida humana, a 
sociedade humana deve seguir os princípios védicos pessoalmente de- 
monstrados pelo Senhor Krsna durante Sua vida de-chefe de familia 
Todavia, o verdadeiro propósito do aparecimento:de Krsna era ma 
nifestar como alguém pode participar dos casos amorosos com a Su: 
prema Personalidade de Deus. Reciprocar casos amorosos-em êxtase 
é possível apenas em Vrndavana. Portanto, logo após Seu aparecis 
mento como o filho de Vasudeva, o Senhor partiu para Vrndavana; 
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Em Vrndáàvana, o Senhor não apenas compartilhou de relações amo- 
rosas com Seu pai e Sua mãe, com as gopis e'os vaqueirinhos, ma 
também deu liberação a muitos demônios, -matando-os. Como se 
declara no -Bhagavad-gità (4.8), paritrünaya sadhündm vinüsdya:ca 
duskrtám: 0 Senhor aparece para: proteger os devotos e matar os 
demônios. Isso foi plenamente mostrado através de Seu comporta- 
mento pessoal. No Bhagavad-glta, Arjuna conclui que o Senhor-é 
purusam süsvatam divyam — a Pessoa Suprema eterna e transcen- 
dental. Também encontramos aqui'as palavras utpádya tesu puru- 
sah. Portanto, deve-se inferir que a Verdade: Absoluta é purusa, 
uma pessoa. 'O aspecto impessoal é apenas um dos aspectos de Sua 
personalidade. Em última análise, Ele é uma pessoa; Ele não é im=- 
pessoal. E Ele ) é apenas purusa, uma pessoa, mas é o lilã-puru- 
sottama, a melhor de todas as pessoas. 


VERSO 67 


qem: a Tem wn get 
AAA ы qf чачы. 

cem figa Май аччы 
ARAS RARA 1! 


prthvyah sa vai guru-bharam ksapayan kurünàm 
antah-samuttha-kalinà yudhi bhüpa-camvah 

drstya vidhüya vijaye jayam udvighosya 
procyoddhaváya ca param samagat sva-dhama 


prthvyah—na Terra; sah—Ele (o Senhor Krsna); vai—na verdade; 
guru-bharam—um grande fardo; ksapayan—acabando por comple- 
to; kurúnam—das personalidades nascidas na dinastia Kuru; antah- 
samuttha-kalina—criando inimizade entre os irmáos, trazendo-lhes 
a discórdia; yudhi—na Guerra de Kuruksetra; bhúpa-camvah—todos 
os reis demoníacos; drstya—com Seu olhar; vidhüya—limpando 
suas atividades pecaminosas; vijaye—na vitória; jayam—vitória; ud: 
vighosya—declarando (a vitória de Arjuna); procya—dando instru: 
без; uddhavaya—a Uddhava; ca—também; param—transcendental; 
samagãt —retornou; sva-dhama-—à Sua própria morada. 
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TRADUCAO 
Em seguida, o Senhor Sri Krsna criou um desentendimento entre 
os membros familiares só para diminuir o fardo do mundo. Mediante 
Seu simples olhar, ele aniquilou todos os reis demoníacos no campo 
de batalha de Kuruksetra e declarou Arjuna vitorioso. Por fim, Ele 
instruiu Uddhava sobre a vida transcendental e a devoção e então, 
sempre em Sua forma original, retornou à Sua morada. 





IGNIFICADO 

Paritrânâpa sadhinâm vinasaya ca duskrtâm. A missão do Senhor 
Krsna caracterizou-se no campo de batalha de Kuruksetra, pois, 
através da misericórdia do Senhor, Arjuna saiu vitorioso devido ao 
fato de ser grande devoto, ao passo que os outros foram mortos pelo 
simples olhar do Senhor, o qual os limpou de todas as atividades pe- 
caminosas e capacitou-os a alcancar sárüpya. Por fim, o Senhor 
Krsna instruiu Uddhava sobre como levar vida transcendental em 
serviço devocional, e então, no devido tempo, retornou à Sua morada. 
As instruções do Senhor sob a forma do Bhagavad-gità são plenas 
de jñana e vairagya, conhecimento e renúncia, Na forma de vida hu. 
mana, devem-se aprender essas duas coisas — como desapegar-se 
do mundo material e como adquirir pleno conhecimento sobre a 
vida espiritual. Esta é a missão do Senhor (paritranaya sadhiinam 
vinasaya ca duskrtâm): Após cumprir toda a'Sua missão, o Senhor 
regressou ao Seu lar, Goloka Vrndávar 

















Neste ponto encerram-se os significados Bhaktivedanta do Nono 
Canto, Vigésimo Quarto Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, intitulado 
Krsna, a Suprema Personalidade de Deus”. 








—Completado em Bhuvanesvara, Índia, na ocasião em que se esta- 
beleceu um templo de Krsna-Balarâma. 


FIM DO NONO CANTO 


Apêndices 





трип 








зцррез + пиву measure, 
пиву CJEASEAIEA 3p sajuapuaosaqt 


VIIDO IVINID INOANY 

















ÁRVORES GENEALÓGICAS ÁRVORES'GENEALÓGICAS 























Te i JM 
Aróumán TABELA L 5 
| | Dinastia do Sol, desde Amsuman até Kuéa SD UULA deje 4 
Dilipa Dinastia do Sol, desde Kusa até Brhadbala 
Bhagiratha Este segundo volume do Nono Canto continua a descrição, inicia 
AM da:no primeiro volume, da dinastia que comecou com Vivasvàn, o T 
deus do Sol, e seu filho Sraddhadeva Manu. Delineia-se, também, 
Nabha a dinastia de Soma, o-deus da Lua, até o aparecimento do Senhor , шн 
Parasurama Кыша Aniha м» Sandhi 
| Sindhudvipa 
udvipa Ра, Jhruvasandhi argana 
| TABELA UM (Capítulos 9= 11) — Os-descendentes de Aréuman, a Ашы Руда Позні мон 
| Ayutàyu Senhor Rámacandra, Seus irmãos e Seus filhos. Nisadha Balasthala Sudarsana Mahasván 
| | 
Rtüparna TABELA DOIS (Capitulo 12) — A dinastia de Kuia, filho cacula de Rama: Nabha Vajrantbha Agnivarna Viévabáhu 
| candra, até Brhadbala, último rei da sucessão nascido antes de Sukadeva | | 
| еу Gosvami ter falado o Srimad-Bhagavatam a Pariksit Pundarika Sagana Sighra Prasenajit 
l | | l 
эн TABELA TRÊS (Capitulo 12) — Predicào Ksemadhanyá Vidhrti Mm Taksaka 


em | | 
Kali-yuga, até Sumitra, marcando o final Devánika Hiranyanábha Prasuáruta Brhadbala 


TABELA QUATRO (Capítulo 13) Os 





Seudäsa + Damayanti de Sukadeva dos reis ainda por vir 


| (Madayanti) - (por Vasistha Muni) ied 






























i i £ | | 
Dasaratha + Kausalyã & Sumitrà & Kaikeyt Bhámo Sunaksatra 


Krtañjaya Ranaka 
| 


Ranañjaya Suratha 


Aémaka reis de Mithila, a partir do fundador da 
cidade, Janaka (Vaideha), o filho de Nimi EN 
| Balika até o segundo Janaka (Siradhvaja), pai TABELA TRÉS 
(Narikav y Múlaka) de mãe Sitã Reis preditos da dinastia do Sol, em Ka 
Dasaratha TABELA CINCO (Capitulo 13) Com 
nuação dos reis de Mithila, até Mahavasi. = 
Aidavidi a: [ 
TUYN TABELA SEIS (Capitulos 14—16) A | 
трее é o Senhor Paratu. 
dinastia da Lua, até o Senhor Para Brhadbala балын | Sutapa Suddhoda 
rama e os filhos de Visvâmitra Muni | | 
Khatvâiga 
Brhadrana Bhánumán | Amitrajit Lañgala 
Dirghabihu A T | 
я Ürukriya Pratikñéva | Brhadrája Prasenajit 
Ragh + indica laços matrimoniais | | | | 
T ` Vatmvrddha || Supratika Bet pee 
| | 
N Prativyoma Marudeva 


==] l | I 


| Divika Puskara Sañjaya in 
RÁMACANDRA +Sitá LAKSMANA SATRUGHNA BH q ATA jodas. ganda) A (fim da dinastia) 
[ l [ l [ l К 3 
Lava Киа Añgada — Citraketu — Subühu — Srutasena — Taksa Раја p ^H 



























































ÁRVORES GENEALÓGICAS 


TABELA QUATRO 
Dinastia de Nimi, os reis de Mithilã (Parte Um) 


| | | 
М Suketu Maru | Maháromá 
7 | | | | 
Sráddhadeva Manu Devaráta | 

| | 


lksvaku Brhadratha Kraráilia 


Hrasvaromã 
| | | 


| 
Prütipaka Svarnaroma 


Nimi Mahávirya levada Siraidhvaja 
| | | 


(Janaka 
Janaka Sulhri н 


(Vaideha, Mithila) | | 
| Dhrstaketu Mahádhrt 


Udāvasu | | 


Haryasva Krtiráta 
Nandivardhana | 


Visruta 


+ 


TABELA CINCO 
Reis de Mithilà (Parte Dois) 


Siradhvaja 
(Janaka) 


Yuyudha 
= 2 
Kuéadhvaja Sha “ышы 


(esposa de Ramacandra) Sruta 
Dharmadhvaja | I 


~ Jaya 

і 

ey Mitadhvaja Vijaya 

| 

Kesidhvaja Khándikya Citraratha Rta 
| 1% 

Шы Ksemádhi Sunaka 
2 | ! 

Satadyumna Samaratha Vitahavya 

| | і 

Suci Purujit Satyaratha Dhrti 

| I 


Sanadvija Aristanemi Upaguru Bahulióva 
| 





e 
Ürjaketu Srutáyu Upagupta Kni 
| 


| 
Aja Supárévaka Vasvananta Mahávaít 

















ÁRVORES GENEALÓGICAS 


TABELA SEIS 
Dinastia de Soma, o deus da Lua 


Visnu 
| 
Brahmã 


i + Апавйуй 


— E es 
Dattátreya Soma + Tárã (raptada) Durvasã 


Budha + llá (Sudyumna) 


Purüravà** Urvasi 


Śrutāyu  Satyāyu Raya Vijaya 


| | | 
Vasumán Šrutañjava Eka Bhima 
Kañcana 
Hotraka 
Jahnu 
Puru 


| 
Baláka 


| 
Ajaka 
[ 


Kusa 


Kusimbu Tanaya Vasu Kusanábha 


Gádhi 








Visvàmitra Mun: Reika Muni + Satyavati 


Sunah 
(adotado) 





filhos mais Madhucchanda 50 filhos mais — Jamadagni + Reņukā 


EREET 1 


Vasumán (outros filhos) PARASURAMA 








VIYUVIVE 


М елеп, 
чан ey e ps N ошоэ шәф *пиїд ә пред 


= il Е erourop eorSioreouas 








ленип әр ѕәјиәриәоѕәр $0) 
VOIOO'IVdNSO qHOA3V 








Os descendentes de Purúrava (cont.) 
A dinastia de Púru 

















mm 
Г е 8 
Privamedha Mila 
1 
(2 табе) ` a serasçaeÓ, a 
биел 
| Mudgala (ootros 4 filhos) Parik 
1 
| Divodása мыз 
| | | 
| Mitrávu — 
Somaka (outros 3 filhos) satyadhri Brhad; 
Ца 
r 1 | 
Prsata (outros 99 filhos) Saradván Kuságr. 
[ 1 
Drupada Krpa Krp er 





AUS] | 


Dhrwadvumna (outros filhos} Draup Asvatthámá 


Dhrstaketu 


















Bhisma  Citráfgada — Vicitravirya Somadatta 


Oo 4 T 


Dhrtarástr Pandu Vidurs — Bhür — Bhoránwa бш 


E—:— Wm T | 


Duryodhana (outros 99 fi Arjuna Nakula 




















| | l | 
| | [ 1 | 
lhos) (ho) Abhimanyu Coutos FI 42 Po Ú Wil 
| 
ейн 
t 1 








